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दो शब्द 


श्री घनश्यामदास बिडला की लिखी हुई दो पुस्तकें 
"बापू? और “डायरी के कुछ पन्ने?” हिन्दी-संसार ञ 
आ चुकी हैं। “बिखरे विचारःः ब्रिढ़लाजी के कुछ 
व्यक्तिगत पत्रों तथा उन छेखों का संग्रह है जो समय- 
समय पर “४विश्वमित्र”, #त्यागभूमि?, ४ विद्यालमारत?? 
। “हरिजन-सेवक? १, सरस्वती?! ५ “ब्रिड़ला कालेज मैगजीन”? 
आदि पत्न-पत्रिकाओं में आज से कुछ वर्ष पहले प्रकाशित 
हो चुके हैं----अन्तिम छेख “हीरा?” इसी वर्ष की ताजी 
रचना है | उनके कुछ छेख ट्/ेंढने पर मी नहीं मिल सके | 
बिडछाजी की एक अपनी गैली ओर विचारधारा है। 
“देखत में छोटे छगें घाव करें गमीर”---थोड़े शब्दों में 
मर्म की बातें कहना उनकी शैली का विशेष शुण है| 

उनके दो लेख “मुझसे सब अच्छे?” तथा “पानी में 
भी मीन पियासी”? हिन्दी-संसार में काफी प्रतिद्ध हैं और 
बहुत-सी पाठ्य पुस्तकों तथा पत्र-पत्रिकाओं में उद्घृत हो 
खुके हैं | 
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अबकी बार पिछानी से करूकत्ते के छिए प्रस्थान किया 

तो मन मे आया कि इस दफा नये रास्ते से चलना चाहिए, 
तदनूसार नारनौल के स्टेशन होकर जाना निवचय हुआ । 
रास्ता अच्छा था । नारनौल प्राय ढाई घटे मे पहुँच गये । 
मन में आया, यदि रास्ता मिल जाय तो रेवाड़ी पहुँचें, 
और फिर वहाँसे भी रास्ता मिल जाय तो सीधे दिल्‍ली मोटर 
से पहुँच जायें। दर्याफ्त करने पर छोगो ने कहा कि रेवाडी तक 
शाही रास्ता है । हमने पक्का निद्चय कर लिया, किन्तु छारी 
अवतक पीछे ही थी । हमने सोचा १० मिनट मे पहुँच 
जायगी । १० मिनट बीते, २० मिनट बीते, ३० बीते, परन्तु 
मोटर दिखाई न दी । रेवाड़ी का विचार तो अपने आप 
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स्थगित हुआ । अब चिन्ता हुई कि कही रेल भी न छूट 
जाय। इतने में गाड़ी आ पहुँची; परन्तु लारी फिर भी 
नदारद । बच्चन ड्राइवर को मन मे कोसा, किन्तु कोसने से 
क्या होता था ? छारी तो न आईं, और गाड़ी छूट गई। 
आखिर सवा घंटे वाद अपने अन्दर पड़े हुए असवाब को छेती 
हुई लारी पहुँची । विलूम्न का कारण बताया गया ठायर का 
फटजाना । मन में विचार किया, फूट ही खराब करती 
है । सवा घटे का विलम्ब केवल टायर के पचर के कारण ! 
बच्चन पूज्य मालवीयजी का भी ड्राइवर रह चुका है । वहाँ 
जब मालवीयजी को इसने बेचैन किया तब उन्होने इसका 
त्याग किया ) किन्तु वच्चन से पूछो तो शायद अब भी यही 
समझता हो कि मालवीयजी ने उसे त्यागकर एक अमूल्य 
रत्न खो दिया । 

अब दिल्‍ली कंसे पहुँचे, यह चिन्ता हुई। एक मालगाड़ी 
रेवाडी जाती थी | अंग्रेज़ ढी० टी० एस ० जो नारनौल आया 
हुआ था, उसे जब पता ल्‍हूगा कि में असेम्वही और रेलवे 
फाइनेन्स कमेटी का मेम्बर हूँ तो उसने मुझे मालगाड़ी में 
जगह दे दी । मालगाड़ी में बैठने की जगह तो होती नही, 
इसलिए बैठने को कुछ कुसियाँ भी दी । 

यह मेरा नया ही अनुभव था। मालगाड़ी जब चढलती 
तो अच्छी कसरत-सी हो जाती थी। रेवाड़ी तो किसी तरह 
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पहुँच गये, किन्तु दिल्ली कैसे पहुंचें, यह चिन्ता हुई | रात 
को कोई गाडी दिल्‍ली नहीं जाती थी। स्पेशल के लिए 
पूछा, किन्तु कहा गया कि इजन तैयार नहीं है। रेल के 
कमचारी चाहते थे कि किसी भी तरह कुछ मेरी सेवा 
कर दें, किन्तु कर न सके। आखिर रात-भर रेवाडी में 
ठहरना पडा गौर कलकत्ते की यात्रा एक दिन के लिए 
स्थगित रबखी गई । कहाँ तो मोटर से सीघे दिल्ली पहुँचने 
का विचार और कहाँ रातभर रेवाड़ी में पंडे रहना ! इसी 
को कहते हे, मनुष्य सोचता कुछ है और होता है कुछ और--- 
7४४० ए7090868 70 ७०१ 35908८६.? 
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कलकत्ते से प्रस्थान किया तो छोगो को ऐसा छगा 
मानो में सीधा जेनेवा जा रहा हूँ । रठेशन पर अच्छी भीड 
थी। फूलो का खासा दुरुपयोग किया गया। मुझे भी वियोग 
की-सी झलक मालूम दी। मेने सोचा कि चार महीने का 
वियोग इस तरह से खटकता है तो ससार से जब लोग 
विदा होते है तव मन में न मालूम क्या-क्या भाव उठते 
होगे। किन्तु इसका उत्तर कौन दे ? मेने तोन बात्माओ 
की अन्तिम विदाई देखी है। दो को तो अन्त समय तक 
पतान था कि उन्हे इस संसार को छोड़ना है, एक ने 
शान्ति से विदाई ली। ये तीनो मित्र आज भी मेरे हृदय 
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पर गहरे अकित है और मुझे निरन्तर शान्ति देते है । मेने 
अपने मन में उन तीनो से उनकी मृत्यु के बाद पूछा, “तुम्हे 
क्या हो गया ? तुम्हारी गति थम क्यो गईं? थोडी 
देर पहिले तुम्हारा शरीर हिलता था, अब यकायक मशीन 
बन्द क्यों हो गई ?” उन्होने कोई उत्तर नही दिया, किन्तु 
उनकी निः्चेष्ट शान्त प्रकृति ने स्पष्ट कहा--- 

पीपल पाव खरंता हँसती कूंपलियाँ । 


सम्त बीती तुझ बीतसी घीरे बापुड़ियाँ। 
भर | > 
बात मर्म की थी । 


कलकत्ते से गाडी छूटी उस समय गर्मी खासी पडती 
थी। मुझे रेल मे प्राय नीद कम आती है, इसलिए में तो 
रात में पढने की तैयारी करने छगा। ब्रजमोहन को सो 
जाना अभीष्ठ था । परल्तु ब्रजमोहन ठहरे अमीराना खानियत 
के आदमी | जबतक पस्ला उनकी ओर अपना मुँह फेरकर 
हवा न दे तवतक उनको नींद कैसे आवे ? बस उठे, एक 
पते को तो उसका कान ऐठकर अपनी ओर फेर छिया, 
किन्तु दूसरे पस्े ने जरा हुकुम-अदूली की । बस फिर क्या था, 
दोनो में कुश्ती शुरू हो गई। पखस्ते ते साफ जवाब दे दिया 
कि हम किसी का पक्षपात नही करते, केवल तुम्हारी तरफ 
मुंह फेरकर हवा देना, यह गूलामी हमसे न होगी । किन्तु 
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कोई सुनाई नही हुईं। आख़िर उसने वेकाम वनकर अपनी 
शान रख ही | मेने सोचा, चलो, अब शान्ति से पढेंगे । 
ब्रजमोहन अपनी हार मानकर सो गया । किन्तु रात को 
जव-जवब मेने स्विच खोलकर पखे से पूछा, “पखे, तुम्हारा 
क्या हाल हैं ?” तो उसने कराहते हुए अपनी करुण कहानी 
मुझे सुनाई। मुझे निश्चय है कि पे ने ब्रजमोहन पर 
मारपीट का मुकदमा दायर न करके अपनी उदारता का 
परिचय दिया | सुबह होते ही त्रजमोहन ने पंखे से फिर 
छेड़छाड की । मेने कहा कि अब गरीब को न॒सताओ । 
किन्तु न्रजमोहन कब मानता था--स्टेशन-स्टेशन पर रेल- 
कर्मचारियों से कहता आया कि देखिए, पखा विगड गया है। 
यह किसी से न कहा, “मेने पश्ला विगाड़ दिया है ।'रेल 
के मिस्तरी आये और गये, किस्तु पश्ता टस-से-मस न हुआ। 


मेने पंखे की दृढता पर उसे बधाई दी । 
माखिर उसने अपनी टेक और इज्ज़त रख ली । 
३८ ् भर 


प्रात काल गाडी दानापुर पहुँची । सब लोगो की निद्रा 
भग हुई | उठते ही ब्रजमोहन ने शिकायत की कि रात को 
उसकी आँख मे इजन के कोयले का ठुकडा गिर गया। 
मास्टर श्रीरामजी ठहरे आपूर्वेदाचा्यें। वात-की-वात में 
अनेक उपचार वताये गये, किन्तु दस बजे तक आँख में 
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रजकण वैसे ही बने रहे । मुझे भी पता रूगा। मेने पूछा 
कि रात को गाडी के बाहर सिर क्‍यों निकाला थ। ? उत्तर 
मिला, सिर तो नही निकाला । मेने पूछा, “तो क्या आँखें 
खोलकर सौते थे जो ककरी गिर गईं ?” उत्तर मिला, 
“नही ।” तब मैने पूछा, “तो ककरी ने आँख मे प्रवेश 
कैसे किया ?” कारण के अभाव में कार्य का उत्पादन कैसे 
सम्भव है ? इस न्याय से यह निदचय हुआ कि आँख गरमी 
के मारे दुखने लगी थी और ककरी गिरने का केवल भ्रम 
था । गृुछाबजर का उपचार किया गया, जिससे शीक्ष ही 
छाभ हो गया । इस सम्बन्ध में एक मज़ेदार कहानी सुनाई 
गई। एक पडितजी थे। उनके तीन शिष्य थे--एक 
वैयाकरणी, एक वेदान्ती, और एक नेयायिक । एक रोज 
पडितजी ने तीनो की बूद्धि की परीक्षा लेना स्थिर किया । 
आप घर से बाहर चले गये | पीछे से वैयाकरणी आया! 
पढिताइन से पूछा, “पडितजी कहाँ गये ?” पडिताइन ने 
उत्तर दिया कि पडितजी हाथी पर सवार होकर आकाश 
में भ्रमण करने गये हें । वैयाकरणी ने सोचा कि ठीक है। 
वाक्य मे कोई अशुद्धि नहीं है, इसलिए श्का की कोई बात 
नही है । वेदान्ती आये । उन्होने भी यही प्रधन किया जौर 
वही उत्तर मिक्ला । सोचा कि माया प्रबल हैं। यह ससार 
माया से बना है, अघटित भी घटित हो सकता है। कोई 
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शका की वात नही है । नैयायिक आये । उन्होने भी पूछा 
और वही उत्तर पाया | किन्तु यह ठहरे ताकिक। उनकी 
सन्तोष नही हुआ । उन्होंने जिरह शुरू की--हाथी पखो 
विना फैसे उड सकता है ? और विना उडे आकाश में 
भ्रमण असम्भव है ।” आखिर नैयायिक ने भ्रम को तोड़ा । 
हम लोग खूब हँसे और ककरी का उपचार वन्द करके आँख 
दुखने का उपचार प्रारम्भ किया | 

इलाहाबाद में न्नजमोहत ने गड़ेरियाँ खरीदी | जब 
खाने छगा तो मास्टरजी ने कहा, “यह बड़ी बुरी चीज़ है, 
कफ पैदा करती है ।” इतना कह कर सतृष्ण आँखों से 
गडेरियो की तरफ इस तरह ताकने लगे जैसे बिल्ली चूहे 
को देखती है । आख़िर मास्टरजी के हाथ में स्फूर्ति आई 
और धीरे-धीरे हाथ से कुछ गड़ेरियाँ बटोर ली । मेने उनकी 
ओर ताका तो मास्टर साहब की सतृष्ण आँखें सशक हो 
गईं। धीरे से आपने कहा, “पित्त के लिए ये बडी अच्छी 
है । में तो थोडी-सी खाऊँगा ।” हम सब लोग हँसने छूगे । 
गुरु की महिमा झ्ञास्त्रो में अगाघ कही है। “ऐसी करी 
ग्रुदेव दया, मेरे भरस का भण्डा फोड़ दिया।” हमारे 
मास्टरजी का भण्डा तो रोज़ फूटता है । 

कुछ लोग स्टेशनों पर सोडावाटर, बर्फ, लेमन पीते 
नज़र आते थे। में जब लोगो को परमात्मा के बनाये 
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विशुद्ध जल को विकृत करके पीता देखता हूँ तो मुझे मन 
में आता है कि पाती के स्वाद की लोग पूरी क़्द्र नही 
करना जानते। शायद लोगो में कछा का अभाव है । पाठक 
जल को विकृत करके अपनी कला-विहीनता का परिचय न 
देंगे, ऐसी आशा है । 
भर श्र ३८ 

एक नई वात यह देखी कि हमारे यात्रा-प्रदेश मे कुछ 
तेतीस घंटे छगे, जिसमें साढ़े पाच घटे का दिन रहा, वाकी 
साढ़े सत्ताईस घटे की रात्रि रही । यह अजीब बात थी । 
इतने छोटे दिन भारतवर्ष मे और किसी स्थान में नही 
होते । आपको छांका हो तो प्रमाण लीजिए | हम छोग फर्स्टें- 
क्लास के तीन यात्री थे, मै ब्रजमोहन और मास्टरजी। 
में अपने आपको वाद दे दूँ तो बाकी के दोनो सुबह सात- 
साढ़े सात वजे उठकर पाखाना होकर साढ़े आठ बजे फिर 
सो गये, इसके बाद दस वजे उठकर ग्यारह बजे भोजन करके 
साढे ग्यारह बजे सो गये । शाम को साढ़े पाँच बजे उठे 
भोजन करके फिर आठ बजे सो गये और प्रात कारू छ. 
वजे दिल्ली में उठे । इस प्रकार वे तेतीस घटे में साढ़े पाँच 
धघटे जागे, वाकी साढ़े सत्ताईस घंटे सोये । सच भी है-- 

यर्याँ जाग्रति भूतानि सा निश्ञा पद्यतों मुनेः । 

भेरे जैसे भूतप्राणी जायते थे तव मास्टर साहव और 
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ब्रजमोहनजी जैसे मुनिजन सोते रहते थे । इन दोनो में 
भेद केवछ इतना ही था कि ब्रजमोहन विरागरासन में 
समाधि चढाये हुए थे तो मास्टर साहव कुक्कुट-आसन में 
समाधिस्थ थे। एक भेद और था, मास्टर साहब की 


समाधि सबिकल्प थी तो ब्रजमोहन वावू निविकल्प झूप मे 
समाधि में मगन रहे । 


मई १९२७. 


;+२५ 
रटीमर में 


हमारा स्टीमर कव चछा और कब अदन पहुँचा, ये सब 
बाते करना समय नष्ट करना है । बहुत-से यात्रियों ने 
अपने भ्रमण के वृतान्तों मे भिन्न भिन्न स्थानों का, वहाँ के 
मकानों का और रीति-रस्मों का काफ़ी वर्णन कर दिया है, 
इसलिए में अपने भ्नरमण-वृतान्त में उन वातों को वराबर 
बचाता जाऊँगा जोकि अन्य लोगो द्वारा पहिले बताई जा 
चुकी है । अदन पहुँचने में कोई उल्लेखनीय घटना नही 
हुई । समुद्रन्यात्रा में सबको कव्ज रहता है, यह प्रथम ही 
अनुभव था , फिर भी मअँग्रेज़ लोग तो प्रायः पाँच वार खाते है । 
हम लोगों को तो दो बेर खाना भी अच्छा नही रूगता था । 
निरामिषाहारी हिन्दुओ को अन्य हिन्दुओ की अपेक्षा 
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खान-पान के मासले मे अधिक कष्ट रहता है। मासाहारी 
तो अंडे आदि खाकर निर्वाह कर छेते है, किन्तु हम लोगो 
की खुराक ठहरी दूध और घृत । घुत तो साथ मे है, किन्तु 
दूध का नितान्त अमाव हैँ। वोटवाले डिब्बे का दूध देते 
है . यह स्वाद मे तो दूध-सा ही होता है, कितु तत्त्व में 
काफी भिन्नता है। पकाने के लिए एक हिन्दुओ का और 
एक मुसरूमानो का ऐसे दो अछूग-अछग स्थान बना रकक्‍्खे 
है। किन्तु पकाने के स्थान में गरमी इतनी अधिकता से 
पड़ती है कि पकानेवाले को अत्यन्त कष्ट होता है । जो 
ऐसे हिन्दू हो जिन्हे छुआछूत का विचार न रहता हो, किन्तु 
शुद्ध निरामिषभोजी ही रहना चाहते हो, उनको भी कष्ट है, 
क्योकि जहाज मे बना हुआ कोई भी ऐसा निरामिष भोजन 
नही है जो निरामिष होने के साथ ही पौष्टिक भी हो । 
हिन्दुओ की आवागमन की वृद्धि हो, इस हेतु भोजन की 
समस्या को हकू करना आवश्यक है । किन्तु इसमे भी 
कठिनाइयाँ है । यात्रियों में अधिक लोग तो ऐसे ही होते 
है जो कष्ट पाने पर अग्रेजी भोजन को अपना छेते है । जो 
निरामिप-भोजी है, वे भी जहाज़ की रोटी, मक्खन और 
म्रब्बे से निर्वाह कर लेते हे । बहुत से लोग प्रान्त-सम्बन्धी 
विभिजन्नता के कारण वे भोजन में भी विभिन्नता रखते 
है । किसी को भात चाहिए, किसी को फूलके, किसी को 
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रोटी, तो किसी को पराठे । ऐसी हालत मे सबके लिए 
भोजन की एक विधि निर्रिचत करना बहुत मुश्किक काम 
है । ऐसे खानेवाले भी एक जहाज मे पन्द्रह-बीस से अधिक 
नही होते । साधारण छोग अपना नौकर रसोइया ले जायें, 
यह तो साध्य नही है। इसलिए आम लोगों को सुभीता तो 
तभी हो सकता है जब दो पकानेवाले ब्राह्मण जहाज पर 
बरावर रहे और पूरी, रोटी, दाल, भात इत्यादि नित्यप्रति 
शुद्ध निरामिषाहारियों के रहिए बना दे । जहाज में पाँच- 
सात गायो का भी रहना अत्यन्त आवश्यक है । इस प्रकार 
की व्यवस्था होने पर जाम लोगो को सुभीता हो सकता है । 
में इस सम्बन्ध में विलायत पहुँचने पर कम्पनी के मालिक 
इचकेप से वातें करूँगा । 

भोजन के कष्ट के अलावा तो और यहाँ कष्ट नही है । 
जहाज की सफाई-सुघडाई, सोने-बैठने की व्यवस्था प्रशसनीय 
है। हाँ, काले-गोरे का भेद तो यहाँ भी हैँ । भारतवासियों 
के साथ यद्यपि व्यवहार मे कोई त्रूटि नही है, तथापि जैसी 
नम्नता जहाज के नौकर अग्रेजो के प्रति दिखाते है, वैसी 
भारत के प्रति नही। हम लोग भी अपनी इज्जत का 
खयाल नही रखते । कपड़े पहनने, सफाई में लापरवाही , 
इत्यादि वातो से हमे भी बचना चाहिए। यह भी चाहिए 
कि हम लोग अग्नेजो की किन्ही त्रुटियो को न सीखे---चाय, 
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कॉफी, शराव आदि मौके बेमौके पीना, ताद, शत्तरज खेलना, 
पाँच दफे खाना, देर से सोना, देर से उठना आदि अग्रेज्ो 
के दुर्गणो से वचना चाहिए | भारतवासी अधिक-से-अधिक 
तीन बेर से ज्यादा भोजन न करे, कम मात्रा में खावे, अधिक 
मात्रा में पानी ही पीवे, समय से उठे और ठीक समय 
से सो जॉय, अधिक समय पढने-लिखने मे और जहाज पर 
टहलने मे गावे और नई-नई बातो का अन्वेषण करे, यह 
वाछनीय है । 
भर भर > 
अदन में कोई उल्लेखनीय घटना नही हुई। मुझे दिल्ली 
में जुकाम हुआ था, जो अदन तक सताता रहा | अब 
तबियत अच्छी मालूम देती हैँ। दो-तीन दिन के बाद 
तबियत बिल्कुल दुरुस्त हो जायगी, ऐसी जआाश्ञा है । 
यहाँ विश्राम और शुद्ध वायु की खासी बहुतायत है 
और इसलिए स्वास्थ्य के लिए हितकर हैं। अलबत्ता कब्ज 
की शिकायत रहती है । आज हम लोग लालसागर में चल 
रहे है। लालसागर बहुत चौडा नही है---कभी कभी किनारे 
भी दिखाई देते हे, किन्तु समुद्र के भीतर वहुत-सी चट्टानें 
स्टीमर के दोनो ओर दिखाई देती है। वडे-वडे पहाड भी हे, 
किन्तु सूखे पहाडो मे न कोई जानवर, न पक्षी । न खाने का 


कोई सामान न पीने का | इसलिए सबके सब पहाड वीरान 
२ 


१्८ बिखरे विचार 


हालत में हे। इस समुद्र का नाम छालसागर क्यो पडा, इसका 
पता कोई नही बता सकता। समुद्र देखने मे वैसा ही है जैसे 
और समुद्र । रग बिलकुल नीला है और जल बिल्कुल स्वच्छ। 
जहाज पर बहुत-से परिचित यात्री हें। कल एक 
पा्ंमेण्ट के मेम्वर से जो बडा धनिक व्यापारी है, जान- 
पहिचान हुई। हिन्दुस्तान से लौटकर आ रहा था । भारतवर्ष 
वहाँ की स्थिति देखने गया था। बडे रह्दी विचारवाला 
आदमी था। मूझसे कहने छूया, तुमते असेम्बली मे एक शिलिंग 
चार पेन्स के पक्ष मे क्यो आन्दोलन किया ? मैंने उसको 
बताना शुरू किया । पर बीच में ही वह कहने छगा, सरकार 
ने जो कुछ किया अच्छा किया, किन्तु से पुरा इतिहास नही 
जानता । मेने कहा कि हमारा दुर्भाग्य है कि तुम' अनभिज्ञ 
भी हो और हमसे बहस भी करना चाहते हो । मेने उससे 
कहा कि मे आपसे कुछ सवाल करता हूँ, आप उनका उत्तर 
दीजिए । मेने पूछा, “क्या आप कोई ऐसा देश बता सकते है, 
जहाँ रुपये का निर्धारित मूल्य इस तरह बदला गया हो ?” 
उसने कहा कि एक शिलिंग चार पेस निर्धारित मूल्य नही 
था। मेने कहा, यह आपका अज्ञान है, जो आप ऐसा समझते 
है। उसने कहा कि जब विनिमय की दर एक शिलिंग छ. 
पेंस थी तो फिर एक शिलिंग चार पेस क्यो की जा सकती 
थी ? मेने पूछा, क्या विछायत मे डालर-स्टलिंग एक्सचेज 
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जब नीची हो गई थी तब किसी ने नीची दर वबाँवने के पक्ष 
में राय दी थी ? मेने फिर पूछा, “क्या आपको पता हूँ कि 
एक शिलिंग छ पेस कैसे बनाई गई ? भारतमत्री, और 
भारत-सरकार में कैसे-कैसे तार आपस में भूगते ?” उसने 
कहा कि में कुछ नहों जानता ? मेने फिर पूछा, “ क्या 
आपको पता है कि एक शिलिंग छ पेस को टिकाने में 
कितना सोना वेच डाला गया है ?” उसने कहा कि में इन 
बातो को नही जानता । उसने वात को टारूकर राजनीति 
पर बहस करना जुरू किया | उसने कहा, हम भारतवर्प से 
काफी परेशान हो चुके है । मे जाकर विलछायत में सरकार 
को सलाह देने वाला हूँ कि चार साल के भीतर हिन्दुस्तान 
को खाली करदो और फिर हिन्दू-मुसछमानो को आपस में 
झंगडने दो । मेने कहा कि आपके विचार बडे विचित्र 
मालूम होते है । मुझे तो अग्रेज़् ऐसे मूर्ख नही मालूम होते 
कि भारतवर्ष को इतना जल्दी खाली करदें । उसने कहा 
कि हम अवद्य खाली कर देंगे और एक भी अग्रेज़ सिपाही 
भारतवर्ष में नहीं रहने देंगे, क्योकि अग्रेज़ सिपाही 
हिन्दुस्तानियो के पास रहना पसन्द नही करते । मेने उससे 
कहा कि मुझसे जान लीजिए, मेरे यहाँ दस अग्रेज़ काम 
करते है और यदि म॑ चाह तो एक सौ सत्तर और रहने को 
तैयार हैं । उसने पूछा कि अगर हम हिन्दुस्तान छोड दें तो 
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हिन्दू-मु स्लिम दगो का क्‍या हाल होगा ? मेने कहा, दगे भी 
तो आप ही कराते है। आपके जाने के बाद कोई दंगा भी 
नही होगा । मेने फिर कहा, देशी रियासतों में दगे क्यो नहीं 
होते ? उसने कहा, देशी रियासते या तो हिन्दू राज है, या 
मुस्लिम राज, इसलिए दगे नही होते । मेने कहा, अच्छी 
बात है। हम भी तुम्हारे जाने के बाद पंजाव और बग्राल 
में मुस्लिम राज और बाकी भारतवणषें में हिन्दू राज 
स्थापित कर देगे । उसने कहा, तुमने बडी अकलमदी की 
बात कही । बहुत देर तक बातें होती रही । आदमी धनी 
है और प्रभावशाली भी मालूम होता है । मुझे यह दिखाना 
चाहता था कि अग्रेज़ भारतवर्ष मे हमारी भक्ताई के लिए 
रहते हे । 

रात को सर कावसजी जहाँगीर मिले। कहने छगे 
कि तुमने मुझे सात छाख का घाटा दिला दिया। मेने 
पूछा--कैसे ? कहने छूगे कि तुमने मेरी 'डायमन्ड मिल 
पचपन ऊछाख में खरीदकर फ़िर सौदा कैन्सिल कर दिया, 
फिर वही मिल अड़तालोस लाख में बिकी । मेने कहा कि 
मुझे इसकी कोई जानकारी नही। जयपुर के पुराने रेज़िडेन्ट 
कर्नेल बेन भी इसी स्टीमर पर है । उनसे भी बहुत देर तक 
बाते हुई । महाराजा डगरपुर भी इसी स्टीमर में जा रहे है । 
सई १९२७. 


के 5 
हस पराधोन क्यों हैं ९ 


जवसे जहाज़ परः पाँव रक्‍्ला है तभी से मे उस 
वात का मनन कर रहा हूँ कि हम इतने गिरे हुए, पिछडे 
हुए, पतित और परतन्त्र क्यो है, और यूरोपीय लोग बढ़े- 
चढे, सुखी, सहृदय और स्व॒तत्र क्यो हैँ ? हालाकि पन्द्रह 
साल से में अग्रेजों के सहवास में हूँ, पर सिवाय मेरे 
जानकार लोगो के व्यक्तिगत गुणदोषो के, यूरोपीय जाति मे 
जातिगत गुण-दोष क्‍या है, इनका मुझे विशेष ज्ञान अब 
तक न था। इसका यह भी कारण है कि भारत में हमारे 
शासकगण अपने ऐंबो को तो अत्यन्त सावधानी से छिपाते ही 
रहते है, किन्तु अपने अच्छे गुणो को भी इसलिए छिपाते 
है कि जिसमे हम उनकी नकुछ करना न सीख ले । 
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उदाहरणार्थे, प्रत्येक आइरिश भारत में अपनी देशभक्ति 
को इसलिए छिपाता है कि हम उसकी देखा-देखी 
देशभक्ति करना न सीख ले । कलकतें में अग्नेज़ लोग 
व्यापार में जिस प्रकार अपने इष्ट-मित्रों को सहायता 
देते हे, उसका ज्ञान बहुत कम छोगो को हैँ, अग्रेज छोग 
उसे छिपाकर “बसुधेव कुटुम्बकम्‌” का पाठ इसलिए 
पढाते रहते हे कि जिसमे हम उनकी नकल न करे और 
अपने इष्ट-मित्रों को ही अधिक सहायता देना अपना 
कर्तव्य न समझें | इन गुण-दोषो को छिपाने के लिए ही 
अग्रेजो ने भारत में अपने जुदे क्लब, आरामघर इत्यादि 
वना रक्‍खे है। किन्तु जहाज़ में पाँव रखते ही यह 
गोपनीय गोपनीय' की दीवार टूटने छयती है, और 
लन्दन' पहुँचते-पहुँचते तो पर्दाफाश होकर अंग्रेज़ रहन- 
सहन, जीवन, आचार-विचार इतना स्पष्ट दीखने छुगता 
है कि यदि तुलनात्मक दृष्टि से अवलोकन किया जाय 
तो हममें क्या कमी-वेशी है, इन सब बातो का सहज 
ही अनुमान किया जा सकता है । हाँ, इसमें विवेक की' 
तो आवश्यकता है ही । संभव है जिसे में गृण समझूँ उसे 
दूसरे लोग दुर्गूण समझें | अछतपन को जहाँ गांधीजी पाप 
समझते है, पुराने विचार के कट्टर छोग उसे ही हिन्दु-धर्मं 
का आभूषण मानते है ! अत पाठक भी अपनी विवेक-वुद्धि 
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से निरीक्षण-विवेचन करते जायें। आखिर मेने सब 
बुछ अपनी बुद्धि के अनुसार ही तो देखा है । हाँ, जान- 
बूझ कर अपनी ओर से रग नही चढाया है । अस्तु, 
जहाज मे मेने अग्रेज महिलाओ को पहले-पहल नगे 
सिर देखा । मुझे यह तो पता था कि वाल काटने का 
फैशन अग्रेज़ औरतो में भी आगया है, किन्तु सभी देवियों 
ने अपने सिर का वोझ हलका कर लिया है, इसका मुझे 
पहले-पहल जहाज़ मे परिचय हुआ । न जाने क्यो औरतो 
के मरदाने वाल और उनको स्वतन्त्रता से घृम्नपान करते 
देख मेरे चित्त में चोट लगी। यह चोट और भी दुख 
देने लगी, जब मेने कुछ भारतीय देवियो को भी कटे वाल 
और घुंए से आच्छादित पाया । दिन भर शराबखोरी, 
पाँच-पाँच बार का भोजन, रात मे नाचरग, पानी की 
जगह शरबत मिली हुईं शराब, देर से सोना, देर से 
जागना, ताश खेलना कौर ऐशो-इशरत में डूबें हुए अग्रेज् 
सत्री-पुरुषो को देखकर बार-बार मेरे चित्त में यही संकल्प- 
विकल्प होने छूगें कि क्या इस जाति का शीद्र ही नाश 
होनेंवाला है ? इनमे कौन-से गृण हैं, जिन्होने इन्हे 
ससार का स्वामी वनाया ? “यतो घर्मस्ततो जय :” के 
चमत्कार का में श्रद्धालू हूँ, किन्तु यहाँ तो जय होते हुए 
भी धर्म नही है, ऐसा मुझे विश्वास होने छगा ! वार-वार 
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मुझे यह विचार आने लगा कि था तो में जो देख रहा हूँ 
वह सत्य नही है, या “यतो घर्मस्ततो जयः' सत्य नहीं है; 
या हम दुःखी और ये सुखी नही, अथवा इनका पाप 
पाप नही और हमारा धर्म धर्म नही । 

में स्‍्टीमर पर रोज रातदिन इसी' उधेड़-बुन मे रूगा 
रहता था । महात्माजी को भी मेने अपने संकल्प-विकल्प 
लिखें, अन्य मित्रों को भी लिखें। मे हठातू इस निर्णय 
पर पहुँच सकता था कि यह जाति तो मृत्युकोक में नरक 
ला रही है। शीक्ष ही पृथ्वी इनके पापों के बोझ से दब 
कर देवताओ-सहित किसी कन्दरा में जा छिपेगी' और 
वहाँ आकाशवाणी द्वारा श्री विष्णु भगवान्‌ पृथ्वी सहित 
ऋषि-मुनि और देवताओं को आश्वासन देने जायेगे कि 
“हे पृथ्वी ! चिन्ता न कर, में क्षीघ्र ही काशी नगरी में 
अमुक ब्राह्मण के घर जन्म धारण करके तेरे भार को 
हलका करूँगा । जा, तेरा कल्याण हो ! और हे देवताओ, 
तुम भी काशीपुरी में जाकर नाना रूप देह घारण करो 
और भेरे सहवास में रहकर घर्मेस्थापन करने मे सहायक 
बन कर कल्याण को प्राप्त होओ ।” किन्तु में इस निर्णय 
पर कैसे पहुँचता ? जमंन-युद्ध में इन्ही शिखा-विहीन 
महिलाओ ने अपने ऐहिक सुखो को छात मार कर किस 
शौयें और अदम्य उत्साह के सार्थ अपने देशी सैनिकों की 
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सेवा करके उन्हे सुख पहुंचाया था, इस घटना को क्या 
कोई भूल सकता हैँ ? इतना ऐशो-आराम होते हुए भी 
आउरल-जाति मौका पड़ने पर देश और जाति की मर्यादा 
के लिए किस प्रकार अपना सर्वस्व न्यौछावर कर सकती 
है, इससे मे भलीमाँति परिचित था। अपने देश की 
स्वतन्त्रता के लिए अमीर-गरीब सव किस प्रकार मर- 
मिटने को तैयार है, इसका मुझे पूरा ज्ञान था। जहाँ 
भोग की छालसा जौर विषय सुख की तृष्णा की इनमे 
अधिकता थी, वहाँ शौय॑, उत्साह, घेयँ, सचाई हम लोगो 
से कही अधिक इनमे देखने मे आई । इसके विपरीत हम 
तो आज पूरे कायर वन गये है । वलूवान्‌ की चापलूसी' 
करते हे, गरीव पर जुल्म करते है | अपनी स्त्रियों की 
रक्षा और देण, जाति-घर्म के प्रति अत्याचारों का सामना 
करने की असमर्थंतरा को हम 'क्षमा” का सुन्दर नाम देकर 
फूछे नही समाते | अपनी अकमंण्यता एवं आलूस्य का 
परिचय “जो प्रभु फीन्हो सो भरा कर मान्यो, यह सुमति 
साधु से पाई! नानकजी का यह सुन्दर पद गाकर देते हे । 
जब अपनी कायरता को ढकना चाहते हे तो 'लनाँह कोई 
बेरी नहिं वेगाना, सकल संग हमरी बन आई! यह कहकर 
ससार को धोखा देते है । हमारा अपरिग्रह 'वृद्धा नारी 
पतित्रता' की तरह रह गया है । इस हालत में म॑ कैसे 
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निर्णय कर लेता कि हम धमं की वृद्धि कर रहे हैँ गौर 
इवेतांग लोग पाप की ? 

परन्तु ये तो मेरी जिज्ञासा की शान्ति की वाते नही 
हुईं । इस प्रइत को में जहाज़ से उतरने के बाद भी रटता 
रहा कि हम क्‍यों गिर गये है, ये क्यो चढ़ गये हैं ? 
हमारी गीता के होते हुए, हम ऋषि-मुनियों की सन्तान 
होते हुए, हम आर्य हिन्दू होते हुए, हम राम-कृषण के 
उपासक होते हुए परतन्त्र क्यों हूँ, दरिद्र क्यों है; और 
ये स्वतन्त्र क्यो है, सुखी क्‍यों हे ? जब में इसी उधेड़- 
बुन में छगा हुआ था, मेरे एक परम सम्मानित बुजुर्ग 
नेता ने मुझे पत्र लिखा। पत्र बहुत लम्बा था; किन्तु 
साराग यह था कि “भारत के घर्म ने भारत का 
सत्यानाश कर दिया, हमारी क्षमा और अहिंसा ने हमें मेमने 
की तरह गरीब बना दिया; फलस्वरूप आज हमारे पाँवों 
में परतन्त्रता की बेड़ियाँ पड़ी है, छोग दुःखी है, दरिद्र 
है । जहाँ तृष्णा नही, छोभ नहीं, उच्चामिलाषा नही, 
वहाँ लोग क्या काम करेंगे, क्या साहस करेगे ? गांधीजी 
ने भी लंगोटी और त्याग सामने रखकर जनता को 
कर्मण्य बनाने में सहारा नहीं छगाया। मेरे चित्त में तो 
यही जाता है कि में देश की सामयरिक स्थिति में 
विप्लव पैदा कर दूँ। छोगो के सामने त्याग का हीं 
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जादर्श न रखकर कुछ भोग का भी जाददों खजूँ।” 
जहाँ मे पहले ही से उलझन में फंसा था, वहाँ इस 
पत्र ने मेरे. सामने एक और नई पहेली रखदीं । किन्तु 
भें इस निर्णय पर नहीं पहुँच सका कि अहिसा, वैराग्य, 
सन्‍्तोष, क्षमा, अपरियपग्रह इत्यादि उच्च आदर्शों के कारण 
ही हमारा देश गिर गया है, क्योकि तव तो हमें एक- 
बारगी ही इन आद्शो का मूलोच्छेदन करके हिंसा, भोग, 
लोम, क्रोध इत्यादि विरुद्ध धर्मों को इनके स्थान 
में प्रतिष्ठित कर देना चाहिए ! किन्तु कौन-सा ऐसा 
प्रभाण है, जिससे यह सिद्ध किया जा सके कि भारत की 
दुर्गति इन आदक्शो के कारण हुईं ? बहुत-से मित्र गाधीजी 
की समाछोचना में कहा करते हे कि वैराग्य ने हमारे देश 
को तवाह कर दिया । किन्तु महाभारत-काल से यदि हम 
भारत के अधघ पतन काल की शुरूआत समझे तो क्या 
कोई कह सकता है कि उस समय अहिंसा, वैराग्य, क्षमा 
का दौर-दौरा था ? झोग जराबी और ऐयाश विल्कुल न 
थे ? यदि पृथ्वीराज के समय से भी भारतवर्ष का विशेष 
अघ पतन मानें, तो कोई यह नहीं वता सकता कि 
पृथ्वीराज ने कब त्याग, वैराग्य, अहिंसा, ब्रह्मचये, और 
अपरिअरह को अपनाया था । उसके पीछे भी अवतक कव 
हमने बैराग्य, जहिसा, सत्य, सन्‍्तोष की उपासना की ? 
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हाँ, यह सत्य है कि भारतवर्ष के इस उच्च आदर्श के 
कारण हमारे यहाँ बडें-बडे अवतार, ऋषि-मून्रि, वीर- 
धीर, विद्वान, भक्त, ज्ञानी, सतोषी, ब्रह्मचारी होगये है, 
जिन्होंने भारत का मुख उज्ज्वल किया है। आज भी 
गाघीजी जैसे महात्मा और मालवीयजी जैसे क्षमाशीरू 
भहापुरुष हमारे बीच में बैठे हें, किन्तु इतिहास पुराणों का 
कोई भी पन्ना उलट के देखें तो कोई ऐसा समय' नहीं 
मिलेगा कि जब भारत के सारे-के-सारे राष्ट्र ने अहिसा 
था सन्तोष को राष्ट्र-धर्म मात्रा यो अपनाया हो | इस 
हालत में इन उच्चादर्शो को कोसना, भौर हमारे भध.पतन 
का कारण मानना, गलत निदान है । असल बात तो यह 
है कि हम लोग भ्रम में पडे है । हम अपनी अकर्मण्यता 
को सनन्‍्तोष, कायरता को अहिंसा, दरिद्रता को अपरिग्रह, 
भय को क्षमा, बाह्योपचारी रढ़ियो को धर्म, अज्ञान को 
शान्ति, आलस्य को धृति मान बैठे है और इसीमे अपना 
गौरव समझते हे । वास्तव में हम तमोगृण मे डूबे पड़े है 
और पादचात्य लोग रजोगूण मे गोते खाते हे । सतोगुण 
को न हम पा सके है, त पादचात्य छोग । भेद इतना ही 
है कि हमारे पूर्वज ऐसी सम्पत्ति छोड गये है कि उसके 
वर पर आज सत्व का गुणगान करते है । उसकी उपासना 
को श्रेष्ठ मानते है | इसके विपरीत पाइचात्य छोग कहते 
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है कि सतोगृण किसी देश या जाति ने सामूहिक तौर पर 
नही अपनाया, न अपना सकते है, इसलिए उसे आदर्या मानने 
से कोई लाभ नही। सतोगूण की भूल-मूलैयाँ में पड़कर कही 
हमारे लोग तमोगुण मे न डूब जावें, इसलिए अच्छा यही है 
कि सार्वजनिक आदर्श 'युद्ध' ही रहे। हाँ, जो छोग व्यक्तिगत 
रूप से चढना चाहे वे “मामनुस्वर युदृध्य व इस मस्त 
को भानें, किन्तु 'युदृष्य' इस मंत्र को कोई न भूले । 
आदशोें हमारा ऊँचा है, इसमें कोई सन्देह नहीं--पर 
साथ ही यह भी असन्दिग्ध है कि हममे आज सत्व और 
रज दोनो का अभाव है । 
तमस्त्वज्ञानजं विद्धि मोहन सर्वदेहिनाम्‌ । 
प्रमादालस्यतिद्राभिस्तब्विवधष्ताति भारत ॥ 
अप्रकादो5प्रवृत्तिदत प्रसादो मोह एवं च्‌ । 
ये तमोजन्य सारे रोग हममे पाये जाते है और 'रजो 
रागात्मकं विद्धि तृष्णासंगसमृद्भवर्म जौर “लोभ प्रवृत्ति- 
रारम्भ: कर्मणामद्ाम. स्पुहा। ये रजोजन्य सस्कार अग्नेज्ो 
में पाये जाते हे । जिस तरह गाधीजी कहते है कि यदि 
अपने धर्म की, मन्दिरों की, बाक-बच्चों की, देवियों की 
रक्षा हम महिंसा से नही कर सकते तो कायरता से तो 
हिंसा मच्छी, उसी तरह यह भी क्यो न सिखाया जाय 
कि यदि सतोगुण भाप्त करके 'सुस् संगेन बध्ताति' का 
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अमृतपान नही कर सकते तो तमोगुण से तो 'कर्म संगेत 
बध्माति' ही अच्छा है ? तमोगूण का ताग यदि वॉाछनीय 
है तो उसका नाथ तो हो, खाने को रोटी तो मिले, क्योकि 
'भूजें भयति न होहि गोपाला ।' 

हमारी यह दुर्दंगा क्यों है ? इसका सावारण उत्तर तो 

इस तुलनात्मक विचार में मिल गया। किन्तु हम पराधीन 
कैसे हुए और पाव्चात्य छोग स्वाधीन क्‍यों हैं, इसका 
उत्तर तो हमारी और उनकी मनोवृत्तियों के अध्ययन ते 
स्पप्ट हो जाता है । राजा मॉँ-वाप है, भ्रजा सन्‍्तान है, 
यह कहानी हमें हजारों पींढ़ियो पहले से पढ़ाई गई । फल 
यह हुआ कि जो राजा वही माँ-वाप | देशी-विदेशी का 
भेद हमारे यहाँ कभी व रहा। पारचात्य छोगों को सभ्यता 
मिली स्वतन्त्रता के लिए मर-मिटने वाले रोम से | चतीजा 
यह हुवा कि जहाँ 7२४४००४ (राष्ट्रीय), एऐब.स०४ं590 
(देबभक्ति), 0060०८०८ए (प्रजातन्‍्त्र ), ९ए/॥८ छ्एा0६ 

(त्ेवामाव), ८/४2८०४४७ (नागरिकता), ?7्रश/० 6०८७ 

( सार्वजनिक कतंव्य ) इन शब्दों का तात्पयं वहाँ का 

बच्चा-वच्चा जानता है, वहाँ हमारे यहाँ इन शब्दों के 
अथे से आज भी छोग अनभिन हैँ । जिन राणाम्रताप 
और जिवाजी की हम जयन्ती मनाते हे, उन्होंने भी धर्म 
के लिए तो जहाद की, किन्तु देश के लिए किसी ने लड़ाई 
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नही ऊकूुड़ी | इसी तरह धर्म के नाम पर मर मिटनेवाले 
तो भारत के इतिहास में हजारो भिलेगे, किन्तु देण के 
लिए हड्डी देनेवाछ्ा दधीचि तो एक-आघ ही मिलेगा । 
नतीजा वही हुआ जो होना था। पद्चिचम से विजेता आते 
गये, और जो नया विजेता आया, हमने उसका सोने के 
थार से स्वागत किया। इस तरह से हमने वहुत से 
विजेताओं को पचा भी डालछा । किन्तु अन्त में भन्दाग्नि से 
पीडित होकर स्वयं भी रोगी बन गये । आज भी देश में 
स्वराज्य की उत्कट चाह नही है, जब यह चाह उठेगी तब 
किसकी मजाल जो हमे परतत्र रक्खे ? 

वस, हम परतत्र क्यों हे, इसका उत्तर यही है कि 
हमसे स्वतत्रता की उत्कट चाह नही है। हाल मे सहकारी 
भारत-सचिव अर्ल विन्टरटन ने अपने व्याख्यान मे कहा 
था कि भारतवर्ष बहुत सी बातो मे पिछडा है, इसका यह 
भी कारण है कि भारतीय सांसारिक द्रव्यो से विरक्‍्त हं। 

यह कथन असत्य नही है । हाँ, इतना ज़रूर है कि हमारा 

वैराग्य कायक्‍्लेशभयात्यजेत्‌ की बुनियाद पर रचा हुआ 
तामस त्याग है । 

“जिन खोजा तिन पाइयाँ”---चाह उठने पर हम भी 
रचतत्रता के लिए मर मिटेगे । 
भई १९२७ 


$ छ १ 
मार्सेल्स से जेनेवा 


हम छोग २० जून को सवेरे मार्सेल्स पहुँचे । ज़कात- 
वालो ने पेटियाँ खुछवाईं, पासपोर्ट देखे गये; अन्त में छूट्टी 
मिली । मार्सेल्स यों तो पुराना नगर है, पर साफ-सुथरा 
नही है। करीव नौ छाख की आबादी है। सड़क-मुहल्ले 
या तो कलकत्ता के चित्तरजन एवेन्यू जैसे या वम्बई के 
सैण्डहर्स्ट रोड जैसे हे। मनुष्य, यद्यपि भार्सेल्स में पैर 
रखते ही यूरोपियन-द्वी-यूरो पियन दिखाई देते है, किन्तु साफ 
कपडेवाले कम नज़र आते हे । ज्यादातर कुली मैले 
कपडेवाले है | शरीर मज़बूत है--बैसे भले आदमी शौकीन 
तबियत के हे । फ्रास्तीसियो की दाढ़ी प्रख्यात है । उसे ये 
छोग बड़ी साववानी से रखते है। प्राय छोग बरामदो में 
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बैठकर खाना खाते है । खाते समय हल्ला काफी मचाते है । 

मार्सेल्स मे देखने लायक स्थान केवल नातरे दाम 
()९०४७४८ 709706) का मन्दिर है । यह मन्दिर प्राय चार सौ 
साल पुराना है। पहाडी की करीव २५० फीट ऊँची एक 
चट्टान है। उसपर पहुँचने के लिए लिफ्ट लंगी हुई है । 
इतनी ऊँची लिफ्ट मेने पहलेपहल देखी । चट्टान पर मन्दिर 
बना है । मन्दिर का गुम्वद भी शायद २५० फ़ीट ऊँचा 
बताते है । मन्दिर के सभा-मण्डप के भीतर मेरी की मूर्ति 
है--गोद में बाछकक ईसा है। अपने मन्दिरों की तरह 
अन्घेरा भी गहरा था । भोमवत्तियो के प्रकाक्ष से मूर्ति के 
दर्शन होते थे। अपने यहाँ दरनार्थी घी के दीपक जलाते 
हैँ, वैसे ही यहाँके भक्त छोग एक-एक गज लम्बी मोमबत्ती 
खरीद कर मूत्ति के सामने उसका दीपक जलाते है । अपने 
यहाँ जैसे छत्र चढाते है, वैसे ही यहाँ भी भक्त लोग ठालू 
पर अपना नाम लिखकर दोवार पर लटका देते है । हजारो 
टालें लटक रहीं थी। अपने मन्दिरो मे और इस मन्दिर में 
मुझे कोई फर्क लज़्र नहीं आया। मेरे लिए मेरी की 
गोद में वाऊक ईसा मानो यद्योदा मैया की गोद में कृष्ण 
के समान था । 'सुरूसी सत्तक जब नव, धन॒षवाण लो 
हाथ , यदि तुलसीदास यहाँ आते और यह दोहा पढते तो 


अवश्य ही ईसा की यह मृत्ति माता कौशल्या की गोद भे 
डे 
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राम के आकार में परिणत हो जाती । किन्तु यहाँ तुलसी- 
दास कहाँ ? खैर, मेने तो अपनी भावना की सृष्टि में ईसा 
को कृष्ण के रूप मे परिणत करके शान्ति का अनूमव कर 
लिया । साथ ही अपने प्राचीन मन्दिरो की स्मृति भी हुई । 
लन्दन में हमारा भी एक विशाल मन्दिर २५० फीट ऊँचा 
क्यो न हो, इसकी कल्पना में में गोते खाने लगा तो याद 
आया कि अच्छा मन्दिर दस राख विचा नही बन सकता | 
परिस्थिति को समझ कर लम्बी साँस ली | इस मन्दिर की 
मूत्ति बड़ी मनोहर थी । 

हमारे देश में मन्दिरो पर तो लाखो रुपये खर्च होते 
है, किन्तु मूत्ति पर ध्यान कम दिया जाता है । जगन्नाथजी 
और द्वारका की मूर्तियाँ तो अपनी कला-विहीनता के लिए 
प्रस्यात है । वम्वई में छक्ष्मीनारायणजी की मूर्ति यद्यपि 
बड़ी मनोहर है, किन्तु ऐसी मूर्तियाँ बहुत कम मन्दिरों में 
है। यहाँ की मूर्ति मे तो कारीगर ने अपनी तमाम कला 
खर्च कर डाली हैं। पास मे ईसा की दो मूत्तियाँ और थी । 
एक सूछी पर लछटकते समय की, एक सूली से उतारे जाने 
के वाद की। दोनो में सजीवता कूट-कूटकर भरी थी। 
सूली से उतारे जाने के बाद की मूरति को देखकर तो रोना 
आ सकता था । बाल बिखरे हुए, हाथ-पाँव में कीछे लगी 
हुईं, सारा शरीर लहु-लुहान, आँखे बाहर निकली हुईं । 


मार्सेल्स से जेनेवा शेप 
दृष्य हुवबहू था। नातरे दाम के मन्दिर की ऐतिहासिक 
घटनाओ के ज्ञान के लिए फ्रेच विप्छव की कहानियाँ वहुत- 
कुछ प्रकाश डालती है । 
मा्ेल्स से हम लोग जेनेवा रेल से चले । रेल के थर्ड 
क्लास के डिब्बे हमारे देश के सैकण्ड क्छास के डिव्चे से बुरे 
नही थे। किराया यहाँ के थड्ड का हमारे यहाँ के थे से 
कम है। यहाँ का फटे बलास हमारे यहाँ के फर्टे की 
तुलना में विल्कुल रही है। जेनेवा पहुँचने मे हमें दस घण्टे 
लगे, किन्तु थकान नही आई। दोनो तरफ हरियाली थी। 
खेती का तो क्या धूछना। भारत में तो ऐसी खेती हमने 
कही नही देखी । सीधी लाइन में व्यवस्थित रूप से बरावर 
फासले पर पौबे वोये जाते हे । खेत क्या हे, बगीचे है । खेत 
के बीच मे किसानो के रहने के छिए कोठियाँ ग हे। भ्राम देखने 
के लिए तो हम शुरू से उत्सुक थे । रेल में बैठने के वाद 
वहुत-से ग्राम नज़र जाये । किन्तु क्या हम उन्हे ग्राम कह 
सकते है ? हमारे देश में ऐसे ग्राम कहाँ ? इन ग्रामो की 
तुलना भारतवर्ष के अन्चेरी, सान्ताक्रज, बाँदरा इत्यादि 
वम्वई के निकटस्थ उपनगरो से की जा सकती हैं । भेद केवल 
इतना ही हैं कि भारत के इन उपनगरो मे घनी विराजते 
है, यहाँ के ग्राम गरीबो के है । साफ सडके, साफ छोटे-छोटे 
ठीक वम्बई के फैशन के बगले, मोटी-मोटी गाये, मोदे-मोटे 
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घोडो के हल, जगह-जगह सिचाई के लिए नदियों पर लगे हुए 
पम्प देख-देखकर अपने देश के दुर्भाग्य पर रोना आता था। 

हमलोग देश की दुर्देशा पर विवेचना करने लगे । 
अपने दुर्ग्णो पर विचार किया और इस निर्णय पर 
आये कि हम मे स्वार्थ-त्याग की कमी है। छालाजी 
(छाला छाजपतराय) ने प्रेम के आवेश में हाथ उठाकर 
कहा कि हमारे देश में केवल दो भनृष्य हे---“गांधी और 
मालवीय ।' मुझे जो रुचता था उसीकी वैद्य ने सिफारिश कर 
दी । गाँधी और मालवीय का गृुणगान करते-करते में कभी 
नही थकता | लाछाजी की निरभिमानता और सरलता 
ने मुझे मोहित कर विया । मैने कहा, “लालाजी, इसके बाद 
नम्बर आपका है।” छालाजी ने कहा, “मुझे चाहे तीसरे 
नम्बर मे रकक्‍्खो चाहे पाँचवे में, मनुष्य देश मे दो ही है-- 
नम्बर एक गाधी और नम्बर दो मालवीय ।” गरीब बेचारे 
लालाजी ! आजकल उनका स्वास्थ्य अच्छा नही रहता, 
यहाँ की हवा गतवर्ष उनके अनुकूल आई तो इस सार फिर 
दो महीने के लिए यहाँ आाये । छाछाजी का सारा जीवन 
देश-सेवा में बीता । घर छोड़ा, ऐश-आराम छौडा, धरीर 
का सुख छोडा, कमाई को स्वाहा किया, जेल भूगती, स्त्री 


के धन का भी हाल में ट्रस्ट बनाकर अन्तिम कौडी प्रसच्नता- 
पूनंक दान करके अब पूरे भिख्लारी बन गये । रात-दिन 
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देश-सेवा के अतिरिक्त करते क्या हे ? यहाँ भी वही धुन 
हैं। स्वास्थ्य के लिए विदेश चले आये तो मानो गज़व कर 
दिया । समाचार-पत्रो ने डॉटना भी शुरू कर दिया। नेता 
लोग क्या ठहरे, मानो छोहे के चर्खे। चलाया जा सके 
इतना चला लो, टूटे तो चाहे टूटे | गाधी काम करते-करते 
गिर जायें, मालवीय मर जायें, किन्तु मरने के पहले कोई 
मत रोओ । पीछे तो स्मारक भी बने, सभा भी हो, वर्षी भी 
मनाई जाये, किन्तु जीतो की सुधि न लो । हाल में गाघीजी 
का, मालवीयजी का स्वास्थ्य विगडाः तो किसी अखवार 
वाले ने यह नही लिखा कि इन थोड़े-से हड्डी-मासवाले 
शरीरो को कुछ विश्राम लेने दो । लछाकाजी ने विश्राम 
लिया तो ऊपर से डाँट मिली | इग्लेण्ड के मजूरदल के 
नेता रैमजे मैकडानल्ड का स्वास्थ्य थोडा-सा विगड़ा तो हवा 
खाने वाहर भेजे गये। अब वापिस आये है। ट्रेड-यूनियन 
बिल के कारण मजूर-दल में घोर अशान्ति है, किन्तु मजूर 
दलवालो ने अपने नेता से यह कह दिया कि आप अभी 
आराम कौजिए, आपका स्वास्थ्य ढीला है। यह भी देखिए 
और वह भी देखिए---आकाश-पाताल का अन्तर है । हमारे 
लोग ज़रा समझले कि ग्राधी, मालवीय और छाल्‍हाजी को 
भी हमारी ही तरह मनुष्य-शरीर मिला हैँ, जो एक हृद 
तक ही काम कर सकता है । ये मरेगे तो सारा देश रोवेगा, 
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घाड मार-सारकर, आज जरा इन बेचारो के स्वास्थ्य की 
चिन्ता तो कर लो +॥ हमलोगो मे से न्याय-बुद्धि चली गई 
है। देश के प्रति अन्याय, धर्म के प्रति अन्याय; जाति के 
प्रति अन्याय, नेताओ के प्रति अन्याय । जो न्याय नही देते, 
उन्हे न्याय नही मिलता । हमारी भी यही गति है । 

कुछ जेनेवा की बाते लिख देता हूँ । यह स्थान अत्यन्त 
सुन्दर है, लेकिन काइमीर से अधिक सुन्दर न होगा, यह 
मेरी धारणा है| दार्जिलिय से कुछ अधिक सुन्दर है। 
दाजिलिय केवछ पहाडी स्थान है, यह पहाडो के बीच 
समतल भूमि पर जेनेवा झील के दोनो किनारो पर वसा 
हुआ है । इस प्रदेश में व्यापार अधिकतर क्षाडियो का, 
दूध का, होटलो का है । हवा खाने की जगह ठहरी । और 
अन्तर्राष्ट्रीय स्थान ठहरा, इसलिए दूर-दूर के लोग आाते 
है । शहर में बडे-बडे होटलो की भरमार है। सामने 
हिमाच्छादित आल्प्स पहाड दिखाई देते है । झील का पानी 
इतना स्वच्छ है कि जाड़े में पानी में तेतीस फीट गहरी 
पडी हुई चीज दिखाई देती है । डाक्टरी परीक्षा में जेनेवा 
झील का पानी सर्वोत्तम ठहरा | भूख यहाँ पर खूब लगती 
है । दूध अत्यन्त शुद्ध और सुस्वादु है । घृत की कोई कमी 
नही है । भूख का कारण आवहवा और व्यायाम दोनो हे । 
सर्दी साधारण है, किन्तु व्यायाम में रुचि पैदा करती है । 
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व्यायाम का एक जबरदस्त साधन यह भी है कि यद्यपि 
सूर्योदय साढ़े चार बजे होकर सूर्यास्त आठ बजे होता हैं, 
तथापि सवेरे चार वजे से रात को नौ बजे तक सीधी 
रोशनी रहती है। अधिक उत्तर जाने से दिन बडे और 
रात छोटी होती जायगी। सुनता हूँ कि स्काटलैण्ड में 
आजकल एक बजे रात तक रोशनी रहती है और तीन वजे 
फिर रोशनी शुरू हो जाती है, यद्यपि सूर्योदय तो शायद 
चार बजे होकर सूर्यास्त नौ वजे होता होगा । अधिक रात 
तक रोशनी टिकने का कारण उत्तरी प्रदेश है । 

जेनेवा में एक फव्वारा है, जो एजिन-पम्प से चलता , 
है । ढाई फीट मोटे पाइप में जाता है, जो तीन सौ फीट 
पानी छोडता है | दृश्य देखने लायक है । 
जून १९२७. 
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जेनेवा से छत्दन की यात्रा हमने वायुयान द्वारा की । 
यह नया अनुभव था| नये-तये दृश्य देखने की छालसा 
थी, इसलिए हमारी मंडली मे अदम्य उत्साह था । किन्तु 
यह उत्साह अधिक देर तक न ठहर पाया । आकाश में 
वीस मिनट भी न रहने पायें थे कि सवको चवकर आने 
लगे। हमारे एक-दो साथियों ने के करते-करते विमान 
को भी दूपित कर दिया । मुझे भी ज़रा-ज़रा चक्‍कर जा 
रहे थे, किन्तु राम-राम करते किसी तरह लन्‍्दन पहुंचे | 
जेनेवा से लनल्दन करीब ८०० मील हूँ । हम आकाशण में 
कोई आठ घंटे रहे । साथियों को परेशानी इतनी हुई कि 
लन्दन पहुँचने पर किसीने भोजन तक न किया । कानों 
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के घोषाट ने तो बारह घढे पीछे तक दिमाग को वेकार 
बनाये खा । हवाई जहाज पर हम लोग बहुत-से शहरो 
पर से उड़ते हुए निकले । पेरिस को भी आकाश से देखा, 
किन्तु लन्दन के सामने तो सब छोटे हे. ..। 

नव्वे लाख मनुष्यो से गूंजारिंत इस घोसके को क्या 
उपमा दें ? पृथ्वी फिरती है, इसपर छोगो ने सनन्‍्देह 
किया । किन्तु रन्दन फिरता है या नही, इसको छोग 
स्वयं आकर देखले। चर्खी के घोड़े परः चढनेवाले 
लड़के की तरह जिसने हरून्दन में पाँव रक्‍्खा नही कि 
लगा उड़ने । राह चलते मनृष्य तो मानो दौडते हे। 
रास्तो में मोटरो का और मनुष्यों का इस तरह का ताता- 
सा रूगा रहता है, मानो रात-दिन सड़कों से कोई जलूस 
गुज़र रहा हो । भीड़ पहले मेने इतनी कही नही देखी । 
इसपर भी हरएक चौरस्ते पर केवछ एक पुलिस का जवान 
भीड़ को सम्हालूता है । ससार की दौड की बाज्धी मे हम 
लोग कितने पिछड़ गये है, यह यहाँ आने पर प्रत्यक्ष होता 
है । ऊपर से हवाई जहाज़, सडको पर मोटर और द्राम, 
सड़को के नीचे वृुगदे में रेल---एक साथ एक स्थान से 
दूसरे स्थान पर जाने के लिए दो-तीन रास्ते, भहर के 
वीच में बडे-बड़े वगीचे, आलीश्षान इमारते, साफ-सुथरी 
सडक, धन, वृद्धि, विद्यावल, और यह सब कुछ हरून्दन 
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में है, किन्तु तब भी लन्दन ने मुझे मोहित नही 
किया । 

भे किसी समय नित्य-नियम से दुर्गा सप्तशती का 
पाठ किया करता था। किसी मित्र ने मुझे बताया कि 
दुर्गा सप्तशती का पाठ जितना ही मंगलकारी है, उतना 
अमंगलकारी भी है । शुद्ध पाठ किया तो ठीक, नहीं तो 
लेने-के-देने पड़ जाते है । उदाहरण स्वरूप यह भी बताया 
कि “भार्याँ रक्षतु भैरवी” के स्थान पर “ार्या भक्षतु भैरवी, 
ऐसा अशुद्ध पाठ करके एक भक्त को अपनी स्त्री के प्राण 
से भी हाथ घोना पड़ा था। मेने सोचा कि ऐसा देव 
मुझको फलप्रद नहीं होगा। जहाँ पाठ की अशुद्धि पर 
इतना ऋरेध, वहाँ “प्रभु मोरे अवगुण चित न धरो” की 
पुकार किसके कानो तक पहुँचे ? छन्दन का भी यहीं हाल 
है । यहाँ 'निर्बंल के बल राम! की कोई सुनाई नहीं है । 
“यो साम्‌ जेष्यति संग्रामे से भक्तों भविष्यति”, देवी 
की इस उक्ति को लन्दन बार-बार डके की चोट दोहरा 
रहा है । लन्दन लन्दनवासियों को चाहे मंगलकारी हो 
किन्तु दूसरों के छिए मगर कहाँ ? संसारभर का धन चूस- 
चूस कर लन्दन दिन-दिन मोटा होता जा रहा है । यदि 
भारतवर्ष अपना पाट रन्दन की मार्फेत जर्मनी को बेचता 
है तो अमेरिका भी अपनी चाँदी इसीकी मार्फत चीन को 
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भेजता है। मानो व्यापार का ठेका लन्दन ने ही ले रकखा' 
हो। किन्तु इतना होने पर भी लरून्दन खूबसूरत दाहर 
नही है । 

ऐसे कई महल, मकान या गिर्जाघर हे जिनकी ससार 
भर में ख्याति है--जो साहित्य या इतिहास में अमरत्त्व 
प्राप्त कर चुके हे--पर जो वास्तव में 'दूर के ढोल सुहावन' 
इस उक्ति को चरितार्थ करते हें। घुवाँ और घृप से 
आच्छादित ९० लाख मनृष्यो की बस्ती का अन्धकारमय 
लन्दन अपनी वदसूरती से लोगो के चित्त में भय-सा पैदा 
करता है । बडो-बडो के दाँत खट्टे करनेवाला, फ्रास को 
समय-समय पर खिलौने की तरह खिलानेवाला, अपने 
देश की स्वतत्रता के लिए मरु मिटनेवारा, दिग्विजयी, 
एशियाई देशो का भाग्य-विधाता, ससारभर में अपना 
सिक्का जमानेवालका, भयावना, भीषण लन्दन किसीके 
चित्त को मोहित नही कर सकता । 

आजकल यहाँ रूस से खटकी हुईं है, इसकी' बडी 
चर्चा है, बुध को सूर्यग्रहण होगा, इसकी वडी चर्चा है, 
एक सोलह सार की लड़की ने सबको टे निस में हरा दिया, 
इसकी बडी चर्चा है, सम्राट के यहाँ परसो दावत्त में 
किस किस देवी ने कौन-कौन से आभूषण पहने, इसकी 
बड़ी चर्चा है । किन्तु भारत में भूख के मारे कितने मनुष्य 
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मरते है, इसकी कोई चर्चा नही । भारत की चर्चा कौन 
करे ? भारत शान्त है, चूप है, हिन्दू-मूसलूमान श्षगड़ते 
है; सिर से बला टली, अपने दिन चैन से कटते है-- 
चिन्ता किस बात की ? यहाँ की पारूंमेण्ट का मकान 
सात सौ साल पुराना है । अन्य सरकारी मकान भी सब 
पुराने है । सरकारी चौकरो को मामूली वेतन मिलता है । 
फिजूलखर्ची का नाम नही । क्यो ? इसलिए कि सरकार 
को प्रजा के सामने कौडी-कौडी का हिसाब देना पडता है । 
किन्तु भारत की ओर भी देखिए; नई दिल्‍ली के मकानों 
की ओर दृष्टिपात कीजिए; भारत-सरकार के शाही 
ठाठनबाद को देखिए। आकाह-पाताल का अन्तर है। 
किन्तु दस्तदाजी कौन करें ? यहाँ तो--- 
“हमें क्या बोलशेविज्स गया या रूस आता है, 
यहाँ तो फ़िक्ते सरमाई कि माहे पूस भाता है ।” 

कोई नगापन मिटने की औषधि बतादे, पेट भरने का 
उपाय' बतादे, तो दिमाग में सूझ पैदा हो, अन्यथा जहाँ 
रोने से फुरसत नही, चहाँ सगीत कैसा ? रोम जलने छूगा 
तो नीरो ने सारंगी की तान छेडी । आज चाहे छोग नीरो 
को घिक्कारें, किन्तु आज भी रोम जलता है और नीरो 
अपनी सारणी में मस्त है । किन्तु हम तो ऐसे सहम गये 
है कि भूखे हे, इसकी भी सुध हमे नहीं है । छोग 
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कहते है कि तुम भूले हो, इसलिए हम भी कहते 
है कि हम भूखे है । हमें क्या पता कि हम वास्तव में 
भूखे है ! 

जुलाई १९२७ 
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मेने यूरोप के बड़े शहरो मे लन्दन देखा, पेरिस देखा 
और वलित देखा । मुझे कहने में कोई संकोच नहीं होता 
कि व्छिन सबसे श्रेष्ठ है। रन्दन तो खूबसूरत शहरों मे 
नही गिना जा सकता; किन्तु लन्दन की खूबी, छन्‍्दन की 
चहलू-पहल में है । पेरिस में तीव-चार सड़के अत्यन्त सुन्दर 
है, बाकी भद्दी । वहाँ के नाठक, खेल-तमाशे मशहूर 
है, इसीलिए मालूम होता है, पेरिस का नाम बहुत ज्यादा 
होगया; किन्तु विन सब में निराला है । सुन्दरता तो कूठ- 
कूट कर भरी है। सडको पर अधिक भीड नहीं है, क्योकि 
रास्ते अत्यन्त चौडे और सीधे हे । शहर में इधर-उधर 
घूमने के लिए नीचे जमीन के भीतर की रेल, जमीन 
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के ऊपर पुर बाधकर पुल पर चलनेवाली रेल, मोटर, 
बस, ट्राम, इत्यादि तो हे हीं, रास्ते के दोनों तरफ 
गाड़ी-धोड़े चछते है, बीच में सडक के दोनो किनारो पर 
राहगीरो के लिए फुटपाथ बने है । बीच का फुटपाथ भी 
एक अछग सड़क समझिए जिसके दोनो ओर वृक्ष छंगे हे । 
मकान सब सुन्दर हे । रास्ते इतने साफ हे कि कलकत्ते 
के चौरंगी से वढकर नही तो समान ज़रूर हे | चौराहो 
पर भीड़ को सम्हालने के लिए पुलिस नही खड़ी होती, 
लाल-हरी' वत्ती' दिखाकर भीड़ को सम्हालते हे । 

कैंसर के महल देखें । भीतर सजावठ अच्छी है, किन्तु 
इन महलो की अपेक्षा किसी किसी होटल से सजावट 
अच्छी होती है । छोयगो को आदचयें हो सकता है कि 
हमारे राजा-महाराजाओ की अपेक्षा इन सम्मराटो के महल 
अधिक मनमोहक क्यो नही होते । छोग भूल जाते हे कि 
हमारे राजा-महाराजा निरंकुश हैं, उनके काम की खबर 
लेनेंवाला कौन है ? पर यहाँ तो पालेमेण्ट रुपया मजूर 
करती है तव कही खर्च कर पाते है । नतीजा यह हुआ 
कि कंसर और पचम जार के जो महल हे, वे सब पूराने 
है, उनकी सजावट पुरानी है--करोडो रुपया यहाँ बात- 
बात मे खर्च होता है, किन्तु शाही महलो पर नही । हमारे 
राजा-महाराजाओ के यहाँ छाखो उनके स्नान-घरो पर खर्चे 
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हो जाते है, किन्तु छोकोपयोगी कामों के लिए कुछ भी 
नही । इनके कुरूप महल इनकी' शोभा है, हमारे सुन्दर 
महल हमारी शर्म है। मेने कैसर के पुराने-वये सब महल, 
कोई भीतर से कोई बाहर से देखे । प्रायः साधारण है । 
कोई विद्येषता नही, सो भी पचास-साठ वर्ष पहले के बने 
हुए है । 

बलिन का छाही पुस्तकारूय' देखा । पुस्तकालय' का 
मकान १५ बीघे में बना है । १३ तल्ले का मकान है । 
कुल तीन लाख पुस्तकों का सम्रह है । सारा पुस्तकों से 
भरा है। सस्कृत और पाली की तमाम पुस्तके हे । 
हस्तलिखित अनेक पुस्तके भारत से ला-छाकर रखी गई 
है । पुस्तकाध्यक्ष ने कहा--“हमारे पास गांधीजी के 
अग्नेजी यन्‍्य और उनके गुजराती ग्रन्थों के अनुवाद तो है, 
मूल गूजराती प्रन्थ नही है ।” भेने कहा--'मे भिजवा 
दूंगा ।” भारत में अलूवर, बीकानेर इत्यादि तमाम राज्यों 
की पुस्तको का सूचीपत्र इनके पास है। प्रुस्तकालय 
देखकर हम लोगो को अत्यन्त हर हुआ । _ 

जमेनी के डाक्टर प्रसिद्ध है । मेने एक विद्येषज्ञ को 
बुरूकर सारे दरीर की परीक्षा करवाई। उससे मेरे मेदे मे 
से एक यंत्र धारा कुछ रस निकालकर उसकी परीक्षा की । 
अन्त में कहा कि मेरे तमास अंग स्वस्थ है, कोई व्याधि 
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नही है, कभी-कभी बीच में जुकाम हो जाता है, वह 
बदहजमी के कारण हैँ । बदहजमी अधिक खाने के 
कारण है । उल्ट-पुलट करके मुझे देख लेना चाहिए कि 
कितनी रोटी, कितना दूध सहज में पच सकता है और 
फिर उससे अधिक नही खाना चाहिए । मेने अपने वैद्यो 
के पपेंटी के इलाज और २५ सेर तक दृूघ पिलाने की 
कथा कही । पहले तो उसने नही माना, फिर सारी बात 
समझने पर कहा--“महाशय, अपने वैद्यजी को यहां 
भेजिए । हम उन्हे सब तरह आराम देगे, रोज़ी देगे, सब 
सुभीता कर देगें । हम जानना चाहते हे कि वह यह कैसे 
करते हे ।” उन्हे यह क्या पता कि हमारे ज्ास्त्रीजी गर्मी 
में नंगे बदन, सर्दी में पतली बण्डी पहन कर चलते हूँ ! 
मेने कहा---“इसका हम प्रबन्ध कर छेगे ।” ये छोग 
सीखने के लिए कितने आतुर रहते है, यह ध्यान देने की 
बात है । 

हेम्बगं भी अत्यन्त सुन्दर है । यहाँ नई वात यह है 
कि एक सडक नदी की तह के नीचे है, जो पुल का काम 
देती है । गहर भी अत्यन्त सुन्दर है । मेने जमेनी के गाँव 
देखे, कस्बे देखे, शहर देखे। विद्या में, परिश्रम मे, 
व्यवहार में, कला-कौशल में ये जमेन सर्वश्रेष्ठ है । धूतंता 
में, धन कमाने में राजनीति में, अग्रेज़ सर्वश्रेष्ठ हे। 
है. 
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बीरता में, भलमसाहत में, सौन्दय्योपासना में फ्रेच सर्वे- 
श्रेष्ठ है । 

और हमारे भारतवासी ? 'होइ हैँ सोइ जो रास रचि 
राख? को रोज़ कह लेते है; किन्तु हमारे ही कवियों का 
गाया हुआ '"देवेन देमसिति कापुरुणा बदन्ति'! किसी की 
जबान पर नही। 
फरवरी १९२८ 
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इग्लैण्ड से अमरीका जाता हूँ तो मालूम होता है कि 
किसी दरिद्र स्थान से इन्द्राछय को जा रहा हूँ । इतना 
ऐशो-आराम, इतनी भोग की भूख तभीतक निभ सकती 
है जबतक कि खानेवाले थोड़े हो, खिलाने वाले असख्य । 
इन मुल्को में यत्र का आविष्कार भी इसी सिद्धान्त पर 
हुआ है । हाथ की मेहनत से कहाँ तक पैदा किया जा 
सकता है ? भूख की कोई सीमा नही है । हम दो सौ 
मुसाफिरों के छिए वहाँ कितना आयोजन है, कितनी 
जूठन रोज जाती है, कितनी सामग्रियो की नित्य बरवादी 
होती है मनुष्य इतना कहाँ तक पैदा करता ! 
अक्लमन्दो ने कहा--चलो, यत्र निकालो । यंत्र भी चरूने 


प्र बिखरे धिचार 
लगे, तो भी भूखन भगी । नतीजा यह है कि छाखों 


प्राणी यहाँ बेकार है; करोड़ो एशिया में तबाह हो गये; 
किन्तु कुछ हज़ार की भूख ज्यो-की-त्यों जारी है । आदर्श 
भी उन्हीका है । लोग उत्तको गिराके खुद वहाँ पहुँचना 
चाहते हे । कुछ छोग ससार को सुखी देखना चाहते है; 
किन्तु जबतक यह राक्षसी भूख है, तबतक ससार के लिए 
सुख मृग-तृष्णा है । किसी दंत-कथा मे यो कहा गया है 
कि जब रावण न मरा तो रामजी को विभीषण ने बताया 
कि रावण की नाभि मे अमृत-कुण्ड है,उसका शोषण कर छेने 
से उसकी मृत्यु हो सकती है । उसी प्रकार जबतक इन 
गोरो की भोगपिपासा पर कुठाराघात नही होगा, तवतक 
संसार का दु ख बना ही रहेगा । 

सुनिए यहाँ की दिनचर्य्या--- 

सुबह ९ बजे उठे कि नाइता किया, दौड़े आफिस 
मे, वहाँ काम नहीं करना है, केवल हिसाब लगाना हूँ 
कि आज कितने रुपये भागये । एक बजे रूच, फिर वही 
आफिस । सात बजे भोजन; ८॥ बजे नाटक; ११॥ बजे 
व्यालू; फिर नाच; २ बजे शयन । यह साधारण दिन 
और रात्ि-चर्या है। शराव, धुर्वाँ, चाकलेट, चाय इसका 
जिक्र फिजूल है। लोगो में दिमाग है, मगर रात-दिन 
उससे यही काम लिया जाता है कि कैसे किसीकों खा 
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जायें ? दया है, सहृदयता है , किन्तु सब कुछ वात्तावरण से 
दूषित है । छोग निरे राक्षस नही है, किन्तु वातावरण के 
कारण उन्होने सिद्धान्तो मे और जीवन में अन्तर बना 
रक्‍खा है । लोग सवेनाश की ओर जा रहे है, ऐसा इन्हे 
पता भी नही है । यदि यह भोग-पिपासा इनकी मिट जाय 
तो वाकी' साधना रह जाती है । एक अजीव मिश्रण है, जो 
सनन करने योग्य है । 

मेने भर-पेट निन्‍दा की है, वह केवल उनके बुरे पहलू 
की बुराई है । अच्छाई भी खूब है । शौय॑ है, दक्षता है, 
व्यावहारिकपन है, फुर्ती है, दया है, सचाई है | 

यहाँ से मेरा मन पिछानी की ओर दौड़ता है । कोई 
नादान दोस्त मिलान करे तो कहेगा कि पिछानी तामस 
निद्रा में सोई है, लोग अज्ञान है, मूर्ख हे, कायर हे, गदे 
है । किन्तु ऐसी वात नही है। बात यह है कि आप 
खुद्देबीन लेकर दूढेगे, तो वहाँ आपको काफी मसाला 
मिलेगा | दरअसल पिलछानी ऊजड़ होती जाती है।न 
हीरा है, न डेंडा है, न सुल्तान नीलगर है, न करीमर्खाँ है । 
और भी अनेक नाम गिना सकता हूँ, जो चले गये । 
उनकी जगह नई रोशनी के छोगो ने ले ली है । बड़वाली 
पिछानी की जगह कालेजवाली पिलानी या विड़छो की 
पिलानी वन गई है । जोहडो की जगह तालाब ने ले ही । 
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हमारे कई ऐतिहासिक ऊंट मर गये ; कुम्मैत घोड़ी भी बूढ़ी 
हो चली । इनको तो हम याद करेंगे; किन्तु कितनी 
मोटरें टूटी हैं, इनका हिसाब भी नहीं है । माछी बारा 
लेते थे तो मधुर गान याते थे। अब रामेदवरजी के पप 
ने खुमाणिए माली की अकक्‍्ल पर काफी आक्रमण किया 
है । अजब परिवर्तन हुआ है । रात को तिल के तेल की 
बत्ती में पढनें का एक अजब मजा आता था। अब वह 
बात ही नही रही । कलकत्ते-बम्बई से हम लोग आते थे 
तो गरागजी महराबखाँ की बूझ होती थी, अब अचानक आ 
धमकते है । पिलानी मे अवाउनीय चहल-पहल और काफी 
अशान्ति आगई है। खूब धक्का लगा है । परिचम की 
रोगीलछी हवा ने खूब धूम मचाई है । किन्तु फिर भी कितनों 
के स्तम्भ अटल खडे है, जिन पर कोई असर नहीं हुआ 
है। यदि असली पिलछानी का मजा लेना है, तो उन्हीसे 
मिलिएगा। उनसे पुरानी बातें सुनिएया तब पता लगेगा 
कि पिलानी कितनी उजड गई है । किसी जोगी को 
बुलाकर हीरराँझा सुनिएगा । 

श्री ठाकुर॒जी के सामने जब स्वासीजी गाते थे-- 
'एक नवरू नार, करके सिगार, ठाढ़ी अपने द्वार, पिया 
निकसत बाहर एक पलक मार, मन मेरो हर छोन्‍्हों / वे 
इतना शुद्ध कभी नही गाते थे । काफ़ी अशुद्धियाँ होती 
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थी । तब मे कलजुगी आदमी कहकहा मार कर हँस देता 
था। किन्तु स्वामीजी तो भजन गाते ही रहते थे । ग्यारस 
की रात और ठाकुरजी के सामने उन्हे रिक्ाने को, मुझे 
याद है, एक बार स्वामीजी ने गाया-- 

उडरे हंस तुम जाओ गगन में, 

खबरा लाओ मेरे प्रीतम की। 

प्रीतणस मेरा में प्रीतम की, 

गांठा घुल गई रेशम की ॥ 

रामेश्वर॒जी नही समझे कि रेशम की गाँठ कैसे घुरू 
गई ? तो आखिर स्वामीजी से पूछ ही बेठे | मे उन 
दिनो भी कलजुगी था, इसलिए हँस पडा । पं० भोला- 
रामजी भी हँस पड़े; किन्तु स्वामीजी ने तो वहाँ भी 
राघा-कृष्ण का मेल मिला हीं दिया। वह तो “भजन' 
ही गाते थे। अब भी उन्हे “दूडिये” गौर मुसलमान 
बीवी में कोई फर्क मालूम नही देता ।* 

१ “दूंडिये” या दूंडिया राजपुताना में जैन साधुओं 
को कहते हे । वे सफ़ेद वस्त्र पहिनते हे और मुंह पर भी एक 
सफेद पट्टी बाँध छेते हे। जिन स्वामीजी का ज़िक्र हे वे 
एक मर्तेबा दिल्‍ली आये तो उन्होंने एक मुसलमान औरत 
को बुरका पहने देखा | बुरका सफेद था ॥ स्वास्तीजी समझे 
कि यह कोई “ढूंडिया” जेन साधु है। मेने उन्हें कहा कि 
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डाक्टरजी है पुराने पापी | चाहे वह अपने मन से 
चालाक हो; किन्तु हम सभ्य छोगो के सामने खिलौना 
है । मे उन्हे जाट डाक्टर कहा करता हूँ । क्यीकि ईश्वर 
की दया से उनमे सभ्यता नहीं आई है । गाय खुद दुहते 
है, छानी काटते हे और रसोई भी बना छेते हे । कभी- 
कभी ओऔज्ञार की कमी में चाकू ही से काम छे बैठते है । 
हमारे देश मे गाधीजी जैसे जाट नेता और डाक्टरजी जैसे 
जाट डाक्टर ही सफल हो सकते है । हरदेवजी वैद्य के 
पिताजी जब मेरे दादोजी बैठ की उपमा देते थे तो वह 
भसन्नतासूचक उद्गार किया करते थे। सागरमलजी' वैद्य 
के पिता लगातार तीस दिन एक सेर घी हजम कर सकते 
थे। सरूप। खाती तो शायद जीवित है । हमारा सीता 
दर्जी है, जिसकी भेस की कथा रोचक है । न मालूम उसने 
मेरे कितने कपड़े बिगाड़े ! उलहना देने पर कहता 
था कि वम्बई जैसा तो बना ही देता हूँ, हाँ, कलकत्ते 
जैसा नही बना सकता । सम्सिया धोबी भी ऐसी ही कुछ 
दिल दहला देनेवाली अद्भुत बात कर बैठता था कि 
फिर उलहना देना 'असम्भव-सा” हो जाता था । कितनी 
स्वामीजी यह कोई मुसलमान बीवी है, पर स्वामीजी अपने 
हठ से नहीं डिगे। उन्होने कहा, मृसरूूमान बीजियां क्या 
मेने पिछानी में नहीं देखीं यह तो “दूंडिया” ही है ! 
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ओछी निगाह से ये आपकी सम्यता को देखते थे, तभी तो 
बाल-बाल बचे | 

सरेआम टाँग उठाकर अधोवायु छोड़ना तो इनके 
बाँये हाथ का खेल था । यहाँ तो यह हालत है कि डकार 
को भी रोकते है। नये लोग रास्ते मे बैठकर पेशाव 
करनेवालो को जी भर के कोसे, मगर उन्हे क्या पता, 
उनमे भी नागरिक कत्तंव्यो को पहचाननेवाले पाँव से 
एक छोटी-सी तलूया बनाकर उसमे पेशाब करते थे और 
फिर उसपर पाँव से मिट्टी डाल देते थे | हाँ, जो छोग 
नादान थे, वे नाछा बहाते थे। जैसा नाई मृण्डन ही 
जानता था। “आगिया' निकालना उसे नहीं आता था । 
बेंगछा वाल तो चले भी नहीं थे । किसी नई रोशनीवाके 
ने (उस जमाने के) आगिया बनवाना चाहा, तो जैसा 
ने कोयला छेकर पहले उसकी रूपरेखा खीची । ऐसे-ऐसे 
महार॒थी थे, जो अब नही रहे और चले जा रहे हे । 

में पूछता हूँ, उन्होंने किसका क्‍या विगादा था ? 
किन मुल्को को तवाह किया था ? कहाँ वेकारी फैछाई 
थी ? फिर उन्हे क्यो गालियाँ देते हो ? आप उन बृद्धो 
से मिलिएगा, जिन्हे सभ्यता की हवा न छूगी हो । पिलानी 
उजड़ चली है । पाण्डेयजी का आक्रमण जारी है, किन्तु 
जो बची-खुची पुरानी सम्यता है, उससे छाभ उठाइएगा । 
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में पुरानी बातो की याद करता हूँ तो हृदय मे गृदगुदी 
होने रूगती है । स्पीच देता हूँ, सेट जेम्स तक की हवा 
खा चुका, किन्तु मन अब भी वही जाता है । पिलानी से 
जब पुरानी पिछानी विदा ले छेगी, तब कुछ नही रहेगा । 
आपके भाग्य में बदा हो और देखने को मिले तो रूडकी 
की विदाई का पुराना दृश्य देखिएगा । याद बाता है, 
एक प्रहर का तड़का था और गर्मी का मौसिम । 
निस्तब्ध रात में कोई लड़की विदा की जा रही थी । एक 
तरफ लडकी का रुदन, दूसरी ओर स्त्रियों का गीत-- 
'भोलेंगडी छूगायक कोठे चाल्याजी । तीसरी ओर ऊँटों 
का उग़ालू लेना एक अजब समिश्रण था, जो मोहक भी 
था। बचपन मे मुझे यह दृश्य इतना मज़ेदार लगा कि बडे 
चाव से भें इसी साध में कई वर्ष मग्न रहा कि कभी मेरे 
ससुरालवाले भी मेरे साथ मेरी धर्मपत्नी को 'इसी तरह 
विदा करेंगे | परन्तु उन भलेमानसों ने विदा किया तो 
दोपहर को , इसलिए सगीत का मज़ा जमा ही नही। किन्तु 
यह था उन दिनो जबकि एनीमा नही छेते थे। स्टार्च 
शीघ्य हजम होता है या दूध, इस उधेड-बून में नही लगे 
थे। तराजू पर तुलना नही सीखा था । 

पिलछानी उन मीठे दिनों की याद दिलाती है जब हम 
स्वतन्त्र थे । जब लालसायें, आशायें सारी सामने थी। 
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कैसा मन में आता है ! पिछानी पहुँच जाऊं बौर फिर 
वैसा ही बन जाऊँ ! यह तो असम्भव है । मेरी अतड़ियो 
में भावकता नही आई है कि विना एनीमा के भी काम 
दें। किन्तु बूढ़ें लोगो से सुन-सुन के आप पिलानी को 
पहिचाने | आप ईट, पत्थर, वृक्ष, मनृष्य सबसे मिले और 
पढ़ानें के साथ-साथ पढ़े भी उन्हीसे | कभी वारिये के 
पास बेठें तो कमी बूढ़े नाई से हज़ामत वनवायें; सीता 
से कुर्ता सिलवायें और रूपा से पढे | 

आपने कहा था कुछ लिखना, तो उमंग आगई । 
न्यूयार्क पहुँचते ही मे “तेल-तेल” चिल्ला उदगा । वहाँ 
मेरी भावुकता का खातमा हुआ ही समझिएगा। इतना 
लिखा तो सुद्ध मिला । 
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जगल की ओर से एक बैलगाड़ी को तेज़ी से दौड़ाते 
हुए तीन वृद्ध किसान आ रहे थे । गाधीजी को देखकर 
सहसा उन्होने गाडी रोकी । बड़ी फुर्ती के साथ अटठपटे से 
एक के वाद एक ने उतरकर गाघीजी के चरणो में अपना 
सिर रखा और चूपचाप जैसे आये वैसे ही गाड़ी में वैठकर 
जागे चल दिये। न कुशल पूछी, न क्षेम । न अपना दु.खड़ा 
रोया, न आँसू बहाया | वे खूब जानते है कि गाघीजी का 
तो हरएक सास गरीब के लिए ही निकलता है, इसलिए 
कहे तो क्या जौर पूछे तो क्या? उनके लिए तो मौन 
होकर सिर झुकाना ही काफी था। कोई पढ़ा-लिखा होता 
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तो छप्पन बाते पूछता, उलछहना देता, समालोचना करता; 
किन्तु गरीब में इतनी कृतघ्नता कहाँ है ? वह तो दूर से 
ही दर्शन करके सन्तुष्ठट होता है । यह तो अनेक घटनाओं 
मे की एक छोटी-सी साधारण घटना है; किन्तु गरीबो के 
हृदयो में गाधीजी का क्या स्थान है, कैसा सिक्का है, यह 
जानना हो तो ऐसे उदाहरण ही उपयुक्त है । बछडे की 
मृत्यु के बाद किसीने कहा था--“भाज से महात्मा नही, 
मिस्टर गाधी कहो; अब तो गाघी का कोई दाम भीन 
पूछेगा ।” किन्तु गरीब इस झमेके में क्यो पडे ? अहिसा 
किसे कहते है और हिंसा किसे कहना चाहिए, यह तात्त्विक 
विवाद तो उन्हीको शोभा दे सकता है, जो कलाकन्द खाकर 
बिजली के पस्ते के नीचे लेट सकते हो। फ़ुरसती भादमियों 
के लिए वेदान्त का यह तात्त्विक विवेचन जी बहलाने का 
एक अच्छा साधन साबित हो सकता है । किन्तु ऊँट को 
पापड से क्या काम ? आये साल अकाल और महामारी, 
न खाने को पूरा अन्न, न शरीर ढकने को वस्त्र, जमीदार 
की ज्यादती, साहुकार की ज्यादती, और ऊपर से उप- 
देशको की हिमायत । उन्हे क्या पता कि गरीब को रोग 
रोदी का है, न कि धर्म का | सुदामा की तरह गरीब को 
ज्ञान नही चाहिए, रोटी चाहिए | गाघी ग़रीबो को उपदेश 
देने नही जाता, गाधी उनके हृदय में प्रवेश करके गरीब 
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के दुख से दुखी होता है--गरीब बनके रहता है और 
गरीबो के लिए जीता है; यही कारण है कि गरीबो के 
हृदय पर गाघी का एकछनत्र अधिकार है । भारत के एक 
छोटे-से-छोटे ग्राम में जाइए और पूछिए, गाघीं कौन है ? 
तुरन्त उत्तर मिलेगा कि गरीबों का भरा चाहने वाले । 
गाधी क्या पढे है, क्या लिखे है, क्या कहते हे, यह उनके 
लिए व्यर्थ की चिन्ता है । गांधी वाबा जनाथों के, गरीबो 
के हितचिन्तक है, इसीमें उनके लिए गाधीजी की सारी 
जीवनी आ जाती है । चाहे यह जीवनी सूत्ररूप से हो, 
किन्तु ससार का अच्छे-से-अच्छा ग्रन्थकार इससे अधिक 
सपेक्ष में और क्या कह सकता है ? थोड़े-से छोग चाहे 
गाघीजी को गो-हत्यारा कह कर सनन्‍्तोष कर लें, किन्तु 
गाधीजी की जय आज भी आकाश को कँपा देती है । 
> ० ८ 

आजकल गांघीजी वर्धा आये हुए हे । वर्घा में जमना- 
लालजी की प्रेरणा से श्री विनोबा ने एक सत्याग्रह-आश्रम 
खोल रखा है और गाधीजी वही ठहरे हुए है । गांधीजी 
क्या आये मानो घर में कोई बड़े-बूढ़े दादा भा गये हों। 
आश्रमवासी तो गांधीजी को बापू ही के नाम से पुकारते 
है, किन्तु बापू हौने पर भी वच्चो के साथ गाघीजी बच्चो 
ही की तरह रहते है । खाना-पीना, काम-काज भी आश्रम 
५ 








जनवाछालजी ने यांवीजी को सनझावा झुरू कया ! वहस 
हुईं, झगड़ा हआ; अन्त में 
क्थि---/वायु, आप यहाँ मेरे 
कहें वैसा कीजिए । इन प्रयोगों 
वीनार होके जायें, यह ने नहीं 
दे डालो नोटिस ने, यहाँ से जाऊँया ।” यांदीदी ने 
वखिलखिलकाकर कहां ॥। जननालालजा 
रहे | गांवीजी का हुठ क्रायम रह 

कशज़्वाल-पंचावत ने जमनालालदी को जाति-वहिष्दद 
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कि मुझे निबाहता कठिन काम है, इसलिए आप सामाजिक 
मामले में मुझसे मोह तोड ले । किन्तु जिनका प्रेम है, वे 
जमनालालजी को कैसे त्याग दे ? एकदिन कुछ वुद्ध सज्जनो 
को अगुआ करके दूसरे दर की मडली जमनारालजी के 
पास पहुँची। “जमनालारूजी विधवा-विवाह में शरीक 
होवे, अस्पृश्यो से छुआछूत न मानें, उनके लिए मदिर खोले, 
इसमें तो हम शामिल हे , किन्तु अस्पृदयो के हाथ का खान- 
पान हमें भी नही रुचता । चाहे हमारे सन्‍्तोष के लिए ही 
सही, क्या जमनाछझालूजी हमें इतना विश्वास नहीं दिला 
सकते कि भविष्य में वह अछूतो के हाथ का पकाया नही 
खायेंगे ?! जब हम लोग इतने आगे बढ़ने को तैयार है, तो 
जमनाछालजी हमारे सन्तोष के लिए थोडा-सा पीछे क्यो 
न हटे ?” यह सक्षेप में उनकी दलील थी । जमनाछारूजी 
कहने लगे कि “आश्रम में तो सभी जाति के छोग रहते हे, 
क्या में आाश्मम में खाने से इन्कार करूँ ?? “आश्रम की 
कौन कहता है, यह तो पृण्य भूमि है; तीर्यस्थान के छिए 
कोई रुकावट नही। आप अन्य स्थातों पर ऐसा न करें, 
यही हमारी माँग है ।” इस तरह से बहस होती रही | 
अन्त में तय हुआ कि गाघीजी के सामने मामछा पेश किया 
जाय | दूसरे दिन वृद्ध छोगो का एक डेप्यूटेशन गाघीजी के 
पास पहुँचा। गांधीजी ने चर्सा चलाते हुए समाज के 


द्ट बिलरे विचार 


अग्रुओं से बातें प्रारम्भ कीं | गांवीनी ने पुछा--“जमना- 
छारजी जस्पृदयो के हाय का न खायें, इसमें आपको कौत 
सा डर है? समाज का या घर्मं का ?” एक वृद्ध वे 
कहा---/“घर्म तो हम क्या समझें, समाज की रुढ़ि है कि 
ऐसा नहीं करना चाहिए | हम जमनालारूजी की सब बातें 
मानते है, तो फिर हमारी इतनी बात जमनालालजी क्यों 
नही मानते ?” गांवीजी ने कहा---“'क्यों न मानें; किन्तु 
यदि रूढ़ि का जुल्म हो तो उस रूढ़ि का नाश कर देना 
चाहिए | प्राचीन काल में ऐसा रूढ़ि का वन्चन था, यह 
में तो नहीं जानता | में तो समझता हूँ कि जो स्वच्छ है, 
शराबी नही है, व्यभिचारी नहीं है, उसके द्वारा स्वच्छता 
से पकाया हुआ खाने योग्य पदार्थ हमारे लिए अवच्य' भोज्य 
है । उनको यदि हम कहे कि तुम्हारे हाथ का हम नहीं 
खायेंगे, तो क्या हमारे साय वे रहेगे ? वे अवहय हमारा 
त्याग कर देंगे । में तो केवछ उनकी घमकी से भी नहीं 
डरता, किन्तु यदि हमारे दोष के कारण वे हमारा त्याय 
कर दें तो में उसे कैसे वर्दाइत कर सकता हूँ ? जो अपवित्र 
रहते है, मूर्दे का मांस खाते है, शरावी हूँ, उनके हाथ का 
खाने को तो में भी नही कहता । उनसे तो मे कह सकता 
हूँ कि पहले तुम अपनी वुराश्याँ दूर करो तो मे तुम्हारे 
हाथ का खाऊेँ | किन्तु जो स्वच्छ हैं उनके हाथ का तो न 
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खाने से धर्म का नारा हो जावेगा । आपमें यदि साहस न 
हो तो आप ऐसा न करे । चाहे जमनालालजी को छोड़ भी 
दें । किन्तु आप जमनालालजो को आशीर्वाद तो दे, क्योकि 
वह तो घर्मं ही के लिए ऐसा करते हे । आप इनको क्‍यों 
पीछे हटाना चाहते हे ? चाहे तो जमनालारूजी से प्रतिज्ञा 
करालो कि जो शौचादि को न माने उस वराह्मण या अव्राह्मण 
किसीके भी हाथ का वे न खायें । किन्तु इससे थोड़े ही 
आपका काम बनेगा । आप तो पचो के चास से भयभीत हे 
और इसलिए जमनालालजी से आग्रह करते है । मे यह 
कहना चाहता हूँ कि समाज को तो में भी मान देता हें, 
हमें हर बात में समाज से नही लड़ना चाहिए । किन्तु 
आज का समाज कैसा समाज हूँ ? यदि गगोत्री मैली हो 
जाय, तो क्‍या फिर गगा का पानी स्वच्छ रह सकता है ? 

आज के पच पंच कहाँ रह गये ? पच तो गगोत्री है, और 
जैसे गयोत्री का पवित्र प्रवाह गगा में बहता है वैसे ही पच 
समाज को पवित्र प्रेरणा और न्यायवुद्धि देते हे । किन्तु 
बतेंमान के पच तो राक्षसी हे । आज के पच पाखंड से, 

स्वार्थ से, क्रोध से और द्वंप से भरे हुए है । मेरी तो यह 
भविष्यवाणी है । आप इसे मानिए कि आज के पचो का 
अन्याय हम नही मेट सके तो इस समाज का नाश हो 
जायगा | पचर न्याय कहाँ करते हे ? घर्मं की वडी-बड़ी 
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बाते बनाने से न्याय नहीं हो सकता । वर्तमान के पाखंडी' 
पंचों से तो डरना भी अन्याय है । उनके जुल्म का सामना 
करके मरना ही अच्छा है । पंच-गंगोत्री मैछी हो गई है । 
इसे शुद्ध करने के लिए हरएक को मर मिटना चाहिए। 
यह घर्म के नाम पर पाप फैलाया जाता है। उसीका 
जमनाछालजी सामना कर रहे है । उन्हें आप आशीर्वाद 
दे। बागे की पीढ़ी तो कहेगी कि जमनालालजी ने धर्मे को 
बचा लिया। लाखो अछूतो को हिन्दू रख लिया । रावण के 
दस सिर क्या थे, यह तो उसकी दस तरह की दुष्ट बुद्धि 
थी । उसी दुष्ट वृद्धि का सामना विभीषण ने किया । जाप 
यदि सामना नहीं कर सकते, इतना साहस नहीं हैं, तो 
जमनालालजी आपको नहीं कहते कि आप भी उनके साथ 
चले । जमनाहारूजी तो कहते हे कि आप उनके साथ न॑ 
चल सके तो उन्हें छोड़ दें, किन्तु आप उनका मोह क्यो 
करते है ? उन्हे भी अग्रवाल-समाज के सुघार का मोह छोड़ 
देना चाहिए । जो सन्‍्यासी हो गया उसे कौन बाँवता है ? 

जमनालालजी का तो आज विशेष धर्म बन गया है । वह 
तो अब व्यापक समाज की ही सेवा कर सकते है । उसीमें 
बग्रवारू-समाज की भी सेवा आ जाती है । भाप जमनालाल' 

जी को छोड़ दें, किन्तु उनके लिए प्रेम कायम रवखें और 

पचायत के जो छोय विरोधी हैं उनके प्रति भी कोष न 
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करे । हम क्रोच को अक्तोच से और अशान्ति को शान्ति से 
ही जीत सकते है । पचायत के छोग क्रोध के पात्र नही हे, 
दया के पात्र हे।वे तो अवश्य ही समझते हे कि हम 
समाज का भरता कर रहे हूँ । उन्हे क्या पता कि वे धमम 
के नाम पर जुल्म करना चाहते है । इसलिए आप तो 
उनसे भी. प्रेम करो और जमनालालूजी को आशीर्वाद दो 
कि वह धर्म की रक्षा और अन्याय का सामना करने में 
कुतकायें हो ।” 

गाघीजी का वक्‍तव्य समाप्त होने पर सब छोग चृप 
हो गये । सन्नाटा-सा छा गया, किसीसे उत्तर देते नहीं 
बना। एक वृद्ध सज्जन ने चुपके से पगडी उतार कर 
गांधीजी के पैरो मे रख दी और कहने रूगे--.'महाराज, 
आपने जो कहा उसे सुन कर तो में गद्गद्‌ हो गया ।” उस 
वृद्ध से अधिक कहते न वन पडा, किन्तु प्चों के चास से 
वह भी भयभीत था। 

हिन्दू समाज, भगवान तेरा भछा करे ! 

ल्‍्द हि 

गाघीजी जब चर्खा चलाने बैठते हे तो कातनें की घुन 
में इतने मस्त रहते हे, मानो चिछोक का राज्य मिल गया 
हो । और किसी भी गहन-से-गहन विषय पर उनसे बातें 
कीजिए, उनके कातनें में कोई विघ्न नही पड़ता |॥ असर 


७२ बिखरे विचार 


मे तो एक ओर सूत का अपने आप उनके हाथ की पूनी 
मे से निकलते जाना, दूसरी ओर उनकी अबाधित बचत 
धारा का प्रवाह, और साथ में चर्ें का संगीत, यह हर 
भावुक के मत मोहने को पर्याप्त है। में तो हर रोज़ उनके 
कातने के समय अपनी चक्की चलाने जा बैठता हूँ । एक 
दिन वही बछड़े की कथा छिड़ी। मेने कहा--“महात्माजी, 
श्रीकृष्ण ने भी बछड़ा मारा था; किन्तु वह तो आलंकारिक 
जमाना था, इसलिए बछड़े का वत्सासुर होगया । किन्तु 
इस बीसवी शताब्दी में तो छोग सीधी-सादी भाषा ही में 
बोलते हे, इसलिए आपके इस काम ने खाली हलचल 
पैदा कर दी । आपने बहुत से साहस किये, किन्तु इसमें 
तो हद होगई । मुझे तो मालूम होता है, आपने इससे 
अधिक साहस का कोई और काम अपने जीवन में नहीं 
किया होगा ।” 

गांधीजी ने कहा--“ऐसी तो क्या वात है, मेने तो 
सब कुछ सहज स्वभाव से ही किया है ।” 

“तो आपने ऐसा कौन-सा काम' किया है जिसे साहस 
की दृष्टिसि आप अपने जीवन में ऊँचे-से-ऊँचा स्थान दे 
सके ?” मेनें पूछा। 

“इस दृष्टि से तो मेने कभी नही विचारा ।” गांधीजी 
ने कहा, “किन्तु, में समझता हूँ, वारढोछी-सत्याग्रह स्थगित 
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करके मेने वहुत बड़े साहस का परिचय दिया । २४ घंढे 
पहले सरकार को चुनौती देकर छऊलकारना और फिर 
अन्नानक सत्याग्रह को स्थगित करना, यह अपने आपको 
बेहद हास्यास्पद बनाना था; किन्तु में तनिक भी न 
झिझका | जो सत्य था वही मेरा राजमार्ग था और इसलिए 
मेरी अपनी हँसी होगी, इस विचार ने मुझे कभी भयभीत 
नही किया । मेरे जीवन के बड़े साहसिक कामो में का यह 
एक था, ऐसा से मान सकता हूँ ।” 

“सबिनय आज्ञा-मग अचानक बन्द करना पडा, इससे 
आपको क्लेश नही हुआ ?” 

“'किचित्‌ भी नही ।” गाघीजी' ने दुढता से कद्दा । 

जिस सीता के लिए राखो बन्दर और राक्षसों के 
प्राण गये, उसे छोड़ देने मे राम को कुछ हिचकिचाहट न 
हुईं । और जिस सविनय आज्ञा-भंग के लिए हजारो लोगो 
को जेलरू-पातनाये मिल्ली उसे ढाह देने में गाधीजी को कोई 
सकोच नही हुआ । ज्ेता में छोगो ने राम को भछा-बुरा 
कहा होगा | कलि में गांधीजी को लोगो ने खरी-खोदी 
सुनाई। किन्तु कौन कह सकता है कि गाघधीजी ने जो किया 
वही ठीक न था ? असल में तो बड़े छोगो को समझने के 
लिए कुछ प्रयास की ज़रूरत पड़ती हैं । गाघीजी लेगोटी 
भार कर रहते हे, सस्ते-से-सस्ता खाना खाकर निर्वाह करते 
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है, तो भी उस सबके तीचे छिपी हुई चमक कभी-कभी 
लाखों में चकाचोंघ मचा ही देती है। गांधीजी लुगोटी 
भार कर गरीबों की तरह रहते हे, इससे उनकी बुद्धि 
ग़रीब नही हो गई है। वस्तुस्थिति तो यह हैँ कि बाज़- 
बाद्ध मौक़ो पर गाघीजी के वचन और कमे को ठीक-ठीक 
समझने के लिए मनुष्य को विशेष प्रयास की ज़रूरत पड़ती 
है। हम रोज़मर्स यह देखते हे कि अखबार वाले गांधीजी 
से वार्ताकाप करके कुछ छाप देते है और पीछे गांधीजी को 
उसका खडन करना पड़ता है । कारण यह है कि गांधीजी 
को लोग ठीक-ठीक नही समझ सकते । गांधीजी अहिसा- 
अहिंसा पुकारते न कभी थके, न थकते हे । अहिंसा के तो 
मानों वह अवतार बन गये हे । फिर भी वछड़े की प्रख्यात 
हिंसा करते न केवल उन्हे हिचकिचाहट नही हुईं, उल्टा 
उसे उन्होने घर्मं माना । साघारण छोग तो सुनते ही हकक्‍्के- 
बक्‍्के रह गये । किसी ने आँसू वहाये, किसी ने गालियाँ 
दी; किन्तु सावरमती के महात्मा पर उसका क्या असर 
हो सकता था ? उन्हे तो लेना-देना है बस एक ही से । 
चर्खा चलाते हे तो उसमे ईए्वरीय सगीत सुनते है । अलसी 
के ते से मिल्ली रोटी खाते हे तो उसमें ईद्वरीय स्वाद 
का अनुभव करते है । दुःख में, सुख मे, हँसने में, रोने में: 
जागने में, सोने में, चलते में, फिरने में अविच्छिन्न रूप से 
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जो मनृष्य ईश्वरीय अनुभव करता है, उसे जगत्‌ की क्या 
पर्वाह ? 
४सन्तन सेंग बैठ-बैठ लोक-लाज खोई, 
अब तो बात फंर गई जाने सब कोई ॥” 

यह गाधीजी का हाल है। जगत्‌ से न उनको छार्म है, न 
जगत्‌ का भय है । 

मेंनें एक रोज़ पूछा--“'महात्माजी, उत्तरोत्तर आपकी 
आत्मोन्नति हो रही है, ऐसा कुछ जापको जनुभव होता है।” 
शील-सकोच से गाधीजी ने कहा, “मेरा तो ऐसा ही खयाऊ 
है ।” मेने कहा, “महात्माजी, आपके इदें-गिदं की मण्डली 
क्या समझती है, मे नही जानता; किन्तु मुझे तो ऐसा जान 
पड़ता है, असहयोग-आन्दोलून के बाद आपकी आत्मा में 
बहुत चमक आगई है ।” महात्माजी मौन रहे | एक वार 
लार्ड रीडिंग से गांघीजी की चर्चा चछी थी, उसका मुझे 
स्मरण हो आया । गाधीजी उन दिनो जेल में थे। देश के 
नेताओ का ज़िक्र छिड़ने पर मेने कहा, “'मेरी राय में 
गांघीजी संसार के सर्वेश्रेष्ठ व्यक्ति हे ।” बाइसराय ने 
कहा-“हाँ, यह ठीक हो सकता था, यदि उनके सगी- 
साथी सव-के-सब ईमानदार होते ।” में दाइसराय का 
मतलब समझ गया। यह कोई नही कह सकता कि असह- 
योग के दिनो में गाघीजी की सारी-की-सारी मण्डली भरी 
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थी। किन्तु गाधीजी को इससे क्या | मेने उन दिनों एक 
बार कहा था--“'महात्माजी, आपके इदं-गिद के छोयों में 
क्ितनेक बुरे आदमी भी आगये हें ।” गांधीजी ने कहा-- 
“मुझे क्या डर है, मुझे कोई घोखा नही दे सकता | जो 
मुझे घोखा देने मे अपने को दक्ष समझते है, वे स्वयं अपने 
आपको धोखा देते है । मे तो शैतान के पास भी रहने को 
तैयार हें; किन्तु शैतान मेरे पास कंसे रहेगा ? जो बुरे है, 
वे स्वयं भुझे त्याग देगे।” हुआ भी ऐसा ही! आज 
महात्माजी की मण्डली मे इने-गिने लोग बचे हे । शुरू से 
आज तक के इनके जीवन पर दृष्टिपात करें तो सारा चित्र 
आँखो के सामने नाचने रुगता है । राजा ने छोड़ा रौलेट- 
ऐक्ट के जन्म के समय । प्रजा ने छोड़ा बारडोली के 
निश्चय के समय । हिन्दू, मुसलमान, ईसाई, जैन, आर्य- 
समाजी, सनातनी, जात-पाँत, मित्र, स्नेही, सबने---किसी ने 
कब किसी ने कब--महात्माजी को समय पर छोड़ दिया । 
युधिष्ठिर स्वगे मे पहुंचे तो एक कुत्ता केवछ साथ में निभा । 
महात्माजी के स्वर्गारोहण तक कौन उनके साथ डिक 
सकेगा, यह भविष्य के गर्भ में है। मेने एक दिन कहा--- 
“महात्माजी, आप इतनी तेजी से दौड़ लगा रहे है, मे नही 
समझता, अन्त तक बहुत ध्यक्ति आपके साथ रह सकते 
हैं ।” गांधीजी ने कहा, “यह तो मेने २० साल पहले ही 
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सोच लिया था, और मूझे तो इसी में सुख है।” मेने कहा, 
“यदि प्राचीन समय' होता और भारतवर्ष के वाहर आप पैदा 
हुए होते, तो इतनी तेज़ी की चाल छोग वर्दाइत न करते । 
यथा तो ईसा की तरह आपको सूली पर चढ़ना पडता, 
अथवा सुकरात की तरह जहर का प्याला पिलाया जाता । 
किन्तु यह तो ऋषियो का देश है और बीसवी शताब्दी 
है, इसलिए लोगो ने आपके महात्मापन का टाइटल छीन 
कर ही सन्तोष कर लिया ।” 

गाधीजी' ने हेस कर धीरे से कहा---“'तो चढा दें लोग 
मुझे भी सूली पर, में भी तैयार हूँ गौर प्रसच्चता के साथ 
तैयार हूं ।” पास बैठे लोगो ने लम्बी साँस ली। मेरे तो 
मन में आया कि इस मिश्रित अधम से तो कही अन्धकार 
ही अच्छा, जो अवतार को निकट ला देता । आज न तो 
अधर्म का हशास ही होता है और न अवतार ही आता है । 
यह दशा तो असहनीय हँ--किन्तु कोई क्या करे ? 

[२] 
जीवन-निर्वाहद की समस्या 

गांधीजी के यहाँ त्याग का गुणगान रात-दिन रहता 
है । कम-से-कमः कितने रुपयो में निर्वाह हो सकता है, 
इसीका प्रयोग होता रहता है । गाधीजी भी गलसी के 
तेर का प्रयोग इसलिए करते है, जिसमें जीवन-निर्वाह का 
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खर्च कम-से-कम हो । उनके इस आचरण के कारण वाता- 
वरण ही ऐसा बन गया है कि उनकी मण्डली में जीवन- 
निर्वाह की आवध्यक-से-आवद्यक सामग्रियो का उपभोग 
करना भी गुनाह-सा होगया है। सेठ जमनालालजी का 
चौका भी सेठाई से शून्य है । बे-मसाले की स्वाद- 
हीन एक तरकारी, मोटे टिक्कड़, दूध-दहीं तो भौषधि के 
रूप में--यह रोजमर्रा की रसद हें । किसी मोदे मरीज़ के 
लिए तो आश्रम का भोजन या जमनालारूजी' का चौका 
रामबाण औषध है । किन्तु हरिभाऊ उपाध्याय जैसे अधमरे 
ब्राह्मण के लिए भी वहाँ वज़न बढ़ाने की कोई गुजाइश 
नही । किसी भी आश्रमवासी बालक या बालिका के चेहरे 
पर मैने शारीरिक ओज के चिन्ह नही पाये, यद्यपि त्याग को 
तैज्ञ काफी तादाद में टपकता है । संन्यासाश्रम का आदर 
भी यही था कि कम-से-कम खाओ, अधिक-से-अधिक 
उपजामो | भर्यात्‌ अल्प मात्रा से जीवन-निर्वाह कर 
अधिक-से-अधिक ससार की सेवा करो। यह स्वेच्छा का 
त्याग था । आश्रमवासियों की भी यह स्वय-निर्मित क़ैद 
है । किन्तु भारत के जन-साधारण को आश्रमवासियों से 
अधिक कहाँ भिलता है ? भारतवर्ष के प्रत्येक मनुष्य की 
जाय का औसत गोखले ने २) माहवार निश्चित किया था। 

किसी-किसी ने इससे अधिक का अन्दाजा किया | कित्सु 
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भारतवर्ष को सब्ज़ वाग् दिखलाने वाले अग्रेज़ भी '४॥]] 
साहवार से अधिक की आय नही साबित कर सके।॥ 
भारतवासी की आय' ४॥|)) और अग्रेज़ की ५०) प्रतिमास ! 

आश्रमवासी बेचारे कम-से-कम खर्च करके भी १५) 
माहवार से कम में गुज़र नही कर सकते और भारत के 
दरिद्रनारायण '४॥) माहवार में किसी तरह कीड़े-मकोड़े 
का जीवन व्यतीत करते है । आश्रमवासियो ने तो अपने 
आप अपने ऊपर कंद लगाई है, सुख को तिलाजलि दी है, 
देश के लिए फकीरी ली है, इसलिए हरिभाऊजी के अघमुए 
शरीर को देख कर तरस खाना बेकार है। किन्तु देश के 
जन-समुदाय ने कब संन्यास-दीक्षा ली थी, जो उनकी गरीबी 
को हम सन्‍्तोष समझ बैठे हैं ? उनका सनन्‍्तोष क्या है, 
बुढ़िया का ब्ह्मचयें है। उन्हे सन्‍्तोष सिखाना उनकी 
गरीबी की निर्देय हँसी उड़ाना है। मेने गाघीजी से 
कहा--“महात्माजी, त्याग तो आपको और आपके चेले- 
चाँटियो को ही शोभा दे सकता है; किन्तु देश के असंख्य 
दरिद्रो को त्याग की कौन-सी गूजाइश हैँ ? वे तो पहले से 
ही आधा पेट भोजन करते हे । और फिर यदि वे छोग 
समझ बैठे कि ४॥) माहवार था इससे भी कम में निर्वाह 
करता ही हमारा कत्तेव्य है, तो फिर स्वराज्य की भावना 
को प्रोत्साहन देना फिजूल है । स्व॒राज्य की भावना दो ही 
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कारणों से देश में पैदा हो सकती है--या तो घामिक 
असतोष के कारण, या आध्िक वेदना के कारण । यूरोपीय 
दैशो मे पेट की चिता ने स्वराज्य की भावना को जाग्रत 
रकखा । यहाँ घा्मिक असन्तोष ने समय-समय पर सुधमियों 
के राज्य की भावना को प्रोत्साहव दिया। किन्तु अग्नेजों 
ने न हमारे मन्दिर गिराये, त मुसलमानों की मस्खिदें 
तोड़ी । इसीलिए स्वराज्य की भावना तो तभी पैदा हो 
सकती है, जब हम यह महसूस करें कि हमारी आधिक 
हीनावस्था बिना स्वराज्य के नहीं सुधघर सकती । किन्तु 
इस दारिद्रथ को ही आदर्श माने तब तो फिर स्वराज्य के 
लिए कोई क्यो लड़ें ? इसलिए मेरी बुद्धि में तो जहाँ 
यह अपने आप घारण की हुईं गरीबी आाश्रमवासियों एव 
अन्य कार्यकर्ताओं के लिए भूषण है, जनता की बेबस 
ग़रीबी गरीबों का और देश का दूषण है। उन्हे तो हम यह 
कहे कि तुम्हारे पास जीवन-निर्वाह की सामग्री स्वल्प है, 
उसको मर्यादा के भीतर बढाने का उद्योग करना तुम्हारा 
धर्म ह।” महात्मा जी ने कहा--“'में गरीबों को जीवन 
की आवद्यकीय सामग्री बटाने के लिए कहाँ कहता हूँ ? 

आज गरीब जितने में निर्वाह करता है वह तो हमारे लिए 
दार्माने की बात है । वर्तमान गरीबो का जीवन तो पश्चुभी 
का जीवन है । उनके सामने त्याग की' बातें करना निर्देयता 
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है । जिनके पास काफी सामग्री है, यथा जो सेवा करना 
चाहते है, मे तो उन्हे हीं गरीब बनने का उपदेश करता 
हूं ।” मेने कहा, “आपके साहित्य के पढने से तो कुछ 
ऊअम पैदा हो सकता हैं । आप अरूसी के तेल पर निर्वाह करे 
और जापकी मण्डली आपका अनुकरण करे, तो फिर छोग 
शायद यह भी समझ सकते हे कि देश का हर मनुष्य कम- 
से-कम खाकर जीथे ।” गराघीजी ने कहा, “लेकित मेरा 
साहित्य ग़रीवो के लिए थोडे ही हैं । जब गरीब लोग 
पढ़े-लिखे होने लगेगे मोर मेरा साहित्य पढ़ने रूग्रेगे, तो 
शायद मुझे कुछ थोड़ा-सा फेरफार करना पड़े । किन्तु 
आज तो में त्याग का गृणयान घनी था मध्यम वर्ग के 
लोगो के लिए ही करता हूँ! गरीबों को त्याग क्या सुझाऊं, 
वे तो परवशात्‌ त्यागी बन बैठे है । उन्हे तो इससे अधिक 
की आवश्यकता है ।” मेने पूछा, “आपकी राय में हर 
अनृष्य को खाने-पहनने और सुख से रहने के लिए कितने 
व्यय में निर्वाह करना चाहिए ?” गराधीजी ने कहा, 
“जितने में सुखपूर्वक स्वस्थ रहते हुए निर्वाह कर सके ” « 

“यानी रोटी, दा, भात, तरकारी, फल, घी, दूध, 
सूती-ऊनी कपडे, जूते ?” 

गाघीजी ने कहा--..“जूते की आवश्यकता में इस देश 
में नहीं समझता, शायद खड़ाऊँ की आवश्यकता हो; घी 
द्‌ 
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तो ज्यादा नही चाहिए।” 

मेंने पूछा---““दंत मजन, साबुन, बुध इत्यादि । 

गाघीजी ने कहा---'अरे, इसकी कही आवश्यकता हो 
सकती है ? ” 

मैने पूछा,--घोड़ा ? ” 

सब लोग हँसने लगे । मेने पूछा, “खैर, आपकी राय मे 
गरीब आदमी का बजट कितने रुपये का होता चाहिए ?” 
१००) माहवार से कम में कैसे कोई सुखपूर्वक गुजर करे, 
यह तो मेरे जैसे मनुष्य की बुद्धि के बाहर की बात थी। 
इसलिए मेनें १००) का तखमीना रवखा | हरिभाऊजी ने 
कहा--'मेने साधारण आदमी का बजट गढ़ कर देखा 
था, ५०) प्रति मास काफ़ी हैं। “महात्मा जी को तो ५०) 
भी ज्यादा जचे। “२५) माहवार तो काफी है ।--यह 
उन्होंने अनुमान ऊगाया। मेने कहा, “यह तो असम्भव 
है ।” गांधीजी ने कहा, “अच्छा, जो स्वास्थ्य के लिए 
चाहिए उतनी सामग्री का तलभीना करछो | यदि २५) से 
ज्यादा आता है तो भी मुझे क्या उज्र है; किन्तु मे जानता 
हैँ कि २५) माहवार हर मनृष्य को खाने को मिले तो यहाँ 
राम-राज्य था जाये ।” 

“और यदि किसी-किसी को ५०) से ज्यादा मिल णाये 
तो ?” मेने पूछा । 
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“ज्यादा मिल जाये तो उसका उपभोग करे।” गाघीजी 
ने उत्तर दिया, “किन्तु वह तो _फिजूलखर्ची है, ऐसे मनृष्य 
को तो मे त्याग का ही उपदेश करूँगा ।” 

मेने पूछा---“महात्माजी, यदि प्रत्येक मनुष्य की आय 
२००) औसत या इससे भी अधिक हो जाये, तो आपको 
क्या उज् हो सकता है ? ” 

महात्माजी ने आवेश के साथ कहा---“उज्ञ नही हो 
सकता है ? उज्य तो हो ही सकता है। ससार में प्रकृति 
जितना पैदा करती है वह तो इतना ही है कि हर मनुष्य 
को आवश्यक वस्त्र और जीवन-निर्वाह की अन्य आवश्यक 
सामग्री सुखपूर्वक मिरू जाये; किन्तु भ्रकृति मनुष्य के 
अपव्यय के लिए हगिज्ञ पैदा नही करती | इसके भानी तो 
यह हैं कि यदि एक मनुष्य आवश्यकता से अधिक उपभोग 
कर लेता है तो दूसरे मनृष्य को भूखा रहना पड़ता है और 
इसीलिए जो अधिक उपभोग करता हैं उसे में छूढेरे की उपमा 
देता हूं । इस हिसाव से ५०] से अधिक जो अपने लिये ख्च॑ते 
है, वह छुटेरे हे | इग्लेण्ड एक छोटा-सा देश है, वहाँ के 

३॥ फरोड़ आदमियों के भोग-विलास के लिए आज सारा 
एशिया उजाड़ा जा रहा ह । किन्तु भारत के ३२ करोड 
मनृष्य यदि २००) माहवार या अधिक खा जाने का प्रयत्न 
करें तो ससार तबाह हो जाये । भगवान्‌ वह दिन न छरावे 
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१ २; 
'्रेमी की व्याकुलता' 


“गांधीजी ८८ पौंड हो गये,” यह पढकर में सहम गया । 
क्‍या लिखूँ ! उन्हे कोई नही मना सकता। मैने उन्हे लिखा 
था कि आपको £00/& या 'चक्रम' कहना चाहिए । 
उन्होने कहा, “'चक्रम' के माने तो होते हे 'पागल' । किन्तु 
वह हैं और क्या ? मुझे तो चिन्ता होती है कि कोई नृक़सान 
न हो जावे । फिर भी जकल के पूरे लोग है जो उन्हे कहते 
है, शहद क्यो खाते हो ? हम तो सब कुछ करें मगर दुनिया 
सब भोग हमारे लिए छोड दे, यह जाने-अनजाने हमारी 
सबकी प्रवृत्ति हो रही है । गांधीजी ने क्या रखा है ? सब | 
तो छोड़ दिया, फिर भी हमे उनका झहद खाना भी बरदाइत 
नही । ऐसे छोगों की अकल पर पत्थर | एक मित्र से मेंने 
एक कहानी कही-- 
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“एक बुड़ा पागलक था। रोज़ लोगो की सेवा करता था, 
लोगो का मैल धोता था, उन्हे रोटी देता था, उन्हे ज्ञान देता 
था। किन्तु स्वय थोडे-से अन्न-वस्त्र पर निर्वाह करता था । 
लोगो ने उसकी तारीफ की । 

एक मूर्ख ने कहा--“'इसमे तारीफ की कौन-सी बात 
है ? बुड्डा पूरे कपड़े पहनता है ।” 

बुड्ढे ने सुन लिया और कपड़े फेक दिये । 

दूसरे मूर्ख ने कहा--“ओ हो, इसमे क्या है ? बुड़ा 
दूध, फल काफी खा जाता है ।” 

बुड़ढे ने दूध भी छोड़ दिया, फल भी छोड़ दिये । 

फिर एक मूर्ख ने कहा “और यह तो रोटी खाता है।” 

बुड़्ढे ने कच्चा चना चबाना शुरू कर दिया । 

चौथे ने कहा--“'देखो, स्वाद नहीं मरा, शहद खा 
जाता है ।” बुड़्ढे ने शहद भी छोड़ दिया । 

पाँचवें ने कहा--““आखिर खाता तो है ।” बुडूढे ने 
खाना भी छोड़ दिया । 

छठे ने कहा--“'पानी तो पीता है ।” तब पानी को 
अन्तिम नमस्कार कर बुंड़ा एक रात को राम-राम करते- 
करते मर गया । 

सुबह हुई तो न कोई सेवा करनेवाला, न रोटी 
देनेवाला । लोग खूब रोये | बुड्ढे की तारीफ भी काफ़ी 
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की। किन्तु किसीने यह नही कहा कि हमी ने बुड्ढे को 
मार दिया । 

“हरिभाऊजी, शहद पर यह नुक्‍्ताचीनी करनेवाको 
से आप 'त्यागभूमि' द्वारा पूछिए कि वे इस वुढ़ऊ को जीने 
देंगे कि नही ? जब मर जाते हे तव मरतेवाछों को रोते 
है । मरने के वाद बाप का श्राद्ध करते है । पर जीते जी 
उन्हें शहद भी नही खाने देते | मेरी चले तो मे नहीं जानता 
बया करें 27 
अगस्त, १९३०. 


$ ३४ 
मन्दिर-प्रवेश बिल 

गांघीजी है थो वन्‍दी; किन्तु हे अदुमृत वन्दी । जेल 
को चार-दीवारी के भीतर है; किन्तु ऐसा भाडूम होता 
है मानों सबके वीच में हे । जी छोग उनसे मिलने जाते 
है, वे तो इस बात को महसूस ही नहीं करते कि गांधीजी 
कद में हैँ । किन्तु जो छोय उनसे नही मिलते हूँ, वे भी 
भूछ-से गयें हैं कि गांधीजी जेर में हैँ । कभी-कभी तो 
ऐसा मालूम होता है, मानों आश्रम में बैठे ग्रांवीजी 
“हरिजन” का सम्पादन कर रहे है | शायद दुनिया के 
इतिहास में यह एक ही घटना है कि एक महापुरुष वन्दी 
भी हो बौर स्वतन्द्र भी । गांवीजी को अछूतों के सम्बन्ध 
में सव तरह का प्रचारकार्य करने की इजाजत है; कित्तु 
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अन्य बातों के लिए कोई इजाजत नहीं। तो भी वह क्या 
कहते हे और क्या सुनते है, इसके प्रवध के लिए कोई पहरा 
भी नही है । कैदी भी हे स्वयं गाघीजी और प्रहरी भी हद 
स्वय वही | पक्षी और प्रतिपक्षी दोनों का विश्वास कँसे 
संपादन किया जा सकता है, उसकी गांधीजी एक बेनजीर 
मिसाल हे । 
"अहसा प्रतिष्ठायां तत्स्रिषों वेरत्यागः 

इस सूत्र को यदि किसीको चरितार्थ देखना हो तो 
बह गांधीजी को खुर्देवीन से देखे । 

हरिजनो के हिता्थ महात्माजी ने २० सितम्बर को 
उपवास प्रारम्भ किया, २४ सितम्बर को हरिजनो और 
उच्चवर्ण के हिन्दुओ के बीच करारनामा बना और २६ 
सितम्बर को इस करारनामे की घोषणा सरकार की ओर 
से की गईं। महात्माजी जब उपवास-शय्या पर लेटे हुए 
थे, तब पास में जानेदालो की तो बात ही क्‍या, दूरवालो 
के भी चेहरे उतरे हुए थे | ऐसी हालत में यह छः दित 
क्या निकले, मानों छः साहू निकले । यह स्वाभाविक है 
कि दुख का एक पल भी कल्प-जैसा बीतता है । किन्तु 
चिताग्रसित लोगो को ये छ* दिन छः साल-जैंसे रूगे, वैसे 
ही इन छ' दिनो ने काम भी छः: साल का ही किया । 

जिस दिन से उपवास की घोषणा हुईं, उसी दिन से 
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हरिजनों के उत्थान की गाड़ी तेजी से दौड़ने लगी । जगह- 
जगह मंदिर खुछने छगे । कुएँ खुले । गृरवायु के सनातनियों 
ने तो कमाल कर दिखाया । वहुमत ने हरिजनो को मंदिर- 
प्रवेश की इजाजत देदी | गायकवाड़ और कार्मीर-नरेणों 
ते अपने यहाँ मन्दिर खोलते की आज्ञा दे डाली । प्रयाग 
में सनातनघमे-सभा ने भी इसी प्रकार के प्रस्ताव पास 
किये । इन पाँच महीनों में आइचर्यंजनक उच्चति हुई है, 
तथापि यह सही है, कि अभी काफ़ी मंज़िल पड़ी है। पर जो 
कुछ हुआ हैँ, वह भी एक चमत्कार ही समझना चाहिए। 
सनातती भाइयो का विरोध बढ़ रहा है । किन्तु वह 
एक प्रकार से अच्छा है । जो सुधार विना विरोध के होते 
है, उनकी बुनियाद पक्की नहीं हो सकती । बीज का 
अंकुरित होने से पहले फटना आवश्यक है। तभी तो एक 
वीज के सहस्त्रों वीज बन जाते है । आज जो हिन्दू जाति 
की दशा है, उसकी अकुरित होनेवाले बीज से तुलना की 
जा सकती हूँ । हिन्दू-जाति के हृदय का इस समय मन्यन 
हो रहा है । इसका परिणाम तो जुभ ही होगा । 
मन्दिर-अ्रवेश विक के सम्बन्ध में गहरी ना-समझी 
छाई हैं । इसके कारण कुछ लोगो में सच्ची व्याकुछता 
है । “धर्म के मामकछे में सरकार का कोई हस्तक्षेप नहीं 
होवा चाहिए” यह चिल्लाहट जोरों से हो रही हैँ । में तो 
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इस वात को नही मानता कि धर्म के मामले में सरकार 
का हस्तक्षेप हो ही नही । हिन्दू-लाँ क्या है और किसके 
सहारे टिकता है? यदि सरकार का दखल न हो तो हिन्दू- 
लॉ का शासन कैसे सम्भव हैं? राजा धर्म का रक्षक है, 
यह तो हिन्दुओ का प्राचीन सूच हैं । यदि हमारी निज की 
सरकार हो तो यह सूत्र सर्वमान्य होगा । परन्तु विदेशी 
सरकार का दखल भी जनिवायें तो है ही। सती-निषेघ 
कानून, विघवा-विवाह कानून और बालविवाह-निषेध 
क़ानून, ये चाहे अच्छे हो या ब्रे, इनमे सरकार का 
सहयोग तो था ही, और होना भी चाहिए । किन्तु जो 
सनातनी इन कानूनो को बुरा बतछाते हे, वे भी जानते है 
कि यदि सरकार का धार्मिक मामलछो में दखल न होता तो 
हरिजनो का मन्दिर-प्रवेश आज अत्यन्त सुलभ हो जाता । 

आखिर हरिजनो के मदिर-प्रवेश को रोकता कौन है ? 
हिन्दू-जाति का बहुमत तो कदापि नही रोकता । रोकता 
है प्रचलित कानून | कानून का हुक्म यह है, कि भछूत 
मदिरो में न जा सके । अगर वह जाता है तो क्लानून की 
हुक्म-उदूली करता है और सज्ञा का भागी होता 
है । ऐसे बेहूदे कानून को मिटाने के लिए यदि कोई नया 
कानून बने तो उन छोगो को तो विरोध करने का कोई 
अधिकार ही नही है, जो धामिक मामछो में सरकार की 
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दस्तन्दाज़ी नही चाहते। बात तो यह है कि यह कानून, 
कम-से-कम, हरिजनो के मामले में सरकार की दस्तन्दाज़ी 
रोकने के लिए ही' बनाया जारहा है और इसीलिए सबके 
समर्थन करने योग्य है । 

२३ फरवरी १९१३ 
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हरिजन-मन्दिर-प्रवेश विछू का विरोध करते हुए महा- 
मना पूज्य मालवीयजी ने गाघीजी को लिखा है कि “आप 
उतावले न हो, धीरे-धीरे चले । अभिमान से तपदइचर्या 
कलुषित होजाती है ।” 

पडितज़ी का यह लिखना, पडितजी के कितने ही' मित्रों 
को कुछ अखरा ज़रूर, क्योकि पडितजी से बढ़कर बोलने 
या लिखने में विवेक करनेवाले थोड़े ही लोग होगे । संभव 
यही जान पड़ता हैं कि पडितजी के लिखने का भाव ही कुछ 
और ही था। तो भी गाघीजी की मनोवृत्ति के सम्बन्ध में 
यहाँ कुछ चर्चा करना जअप्रासगरिक न होगा । 

साधारणतया तो यही समझ में जाता है कि जहाँ 
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अभिमान हो वहाँ तप सभवित नही । ““तपस्वी' को अभि- 
मात हो” यह परस्पर विरोधी-जैसे वाक्य जान पडते हे । 
हाँ, नीचे की तरफ सिर करके अगिति के ऊपर उल्टा झूला 
खानेवाले खाकी बाबा को तो अभिमान की कमी नही होती, 
किन्तु इन उल्टा झूछा खानेवालो को तो शायद ही तपस्वी 
कहना चाहिए। हाँ, गीता में ऐसे राजसी' और तामसी' 
तपो का वर्णन है सही; जो या तो सत्कार, मान और 
पूजा के लिए दभपूर्वेक अथवा दुराग्रह से किसीके वाश के 
लिए किये जाते हे । परन्तु गांधीजी के दुश्मन भी यह नही 
* कह सकते कि गाघीजी' उपर्युक्त प्रकार के निदकृष्ट श्रेणी 
के तप करनेवालो मे से हे, इसलिए यदि गीता के अनुसार, 
(देवहिजगुस्पराशपूजत॑ शोचमाजवम्‌ । 
ब्रह्मचयंर्माहूसा च शारीरं तप उच्यते ॥॥ 
अनुद्ेगकरं वाक्य सत्यं प्रियहितं च यत्‌ । 
स्वाध्यायाभ्यसन चेव वाड:मयं तप उच्यते । 
मन प्रसावः सोम्यत्वं मौनमात्मविनिग्रहः । 
भावसंशुद्धिरित्येतत्तपो, भानसमृच्यते ॥। 
श्रद्धया परया तप्त॑ तपस्ततृतिधिध नरें। 
अफलाकांक्षिनिर्युक्तेः सात्विकं परिचक्षते ४) 
गाधीजी सात्विक तपस्वियों मे से हों, तो फिर उनपर 
अभिमान का आरोपण करना तप की महिमा को घटाना 


होगा । 


भांधीजी और अभिमान ९्५्‌ 


पिछले दिनो, जब में पूना गया, उस समय गांघीजी से 
मेने उनकी उपवास-नीति की चर्चा छेड़ी। मेने गाघीजी से 
कहा कि “मुझे तो मालूम होता है कि आपने उपवास 
द्वारा प्राण छोडने का सकल्प कर लिया हैं । शायद जाप 
यह सोचते होगे कि अब वहुत दिन तो जीना है नही; इस- 
लिए भरना ही है तो फिर मृत्यु से भी कीमत क्यों न अदा 
की जाय। आप सेवा के लिए ही जिन्दा रहे और शायद 
सेवा के लिए ही आप प्राण छोड़ने का भी संकल्प करते 
हो | यदि यही सकल्प हो तो फिर जहाँ एक प्रइन आपके 
इच्छानुसार हल हुआ कि आप और एक दूसरा प्रइन कही 
और अधिक महत्व का पकड़ वेठेंगे और इस तरह आगे 
बढते-बढते, शायद एक ऐसे प्रइन को आप पकड बैटें, 
जिसका हल होना छोगों की शक्ति से वाहर हो और उसी 
प्रदनन पर आप प्राण छोड़ दें । जीवन से जैसे आपने लोगों 
को शिक्षा दी, वैसे ही मृत्यु से भी शिक्षा देना चाहते है ।” 

हिन्दू-जाति के इतिहास में भावुक छोगो के अनशन- 
न्रत घारण करके, या तो काशी-करवत छेकर या गंगा- 
प्रवाह लेकर प्राण त्याग देने के, कई उदाहरण मिलते हे । 

“सूरवास भ्रभु तुम्हरे सिलन को लेहों करवत काशी ६” 

यह सूरदासजी की प्रिय अभिराषा थी। पाडवो ने भी 
जान-वूझकर भ्राण छोड़े थे। यद्यपि गांधीजी के उपचास 
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से इन दुष्टान्तों का कोई मिछान नहीं खाता, तो भी मुझे 
यह ख़याल आया कि मृत्युद्ारा भी गांधीजी छोगो के लिए 
एक भौर उदाहरण छोड़ जाना चाहते है । इसलिए मेने 
गांघीजी से उपर्युक्त बाते कही । 

गांधीजी के उत्तर ने भेरी इन शकाओं को बिलकुल 
रफ़ा कर दिया। गाघीजी ने कहा “इस बहम को तुम अपने 
दिमाग से ही निकाल डालो । जो भनृष्य मरने की तैयारी 
करता है, वह न तो नई-नई भाषायें सीखने का प्रयत्न 
करता है और न तुम्हारे पास से एक्सचेंज और करेसी 
का साहित्य मेंगाकर अरथ॑श्षास्त्र का 'पडित ही बनमें की 
कोशिश करता है । में तो बगछा सीख रहा हैँ तथा एक- 
आधी और भी भाषा सीख रहा हूँ। में न तो अपने आपको 
बूंढा मानता हैँ, न इस बात का विचार ही करता हूँ कि 
कब मरना है और कबतक जीना है । जो वस्तु भेरे अधि- 
कार के बाहर की है उसपर विचार करना, यह मेरा काम 
ही नही है। इसलिए मेने, जैसा तुम बताते हो, वैसा कोई 
निर्णय किया है इस कल्पना को ही दिमाग से निकाल दो ।” 

किन्तु उन्होंने एक बात और कही, जो उपर्युक्त शब्दों 
से कह्दी अधिक महत्व की थी । उन्होने कहा, “मेरी भृत्यु 
किसी निमित्त को छेकर हो, इस कल्पनामात्र में भी में 
अभिमान देखता हूँ। यदि मुझसे पूछा जाय कि सेवा करते- 
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करते मरना पसन्द करोगे, या खटिया पर रोगी होकर पड़े- 
पड़े, तो मे यही कहूँगा कि जैसी प्रभु की इच्छा हो, उसी 
तरह से । में कैसे मर इसका विचार करना, यह मेरा 
नही, मेरे करतार फा काम है | और मेरे लिए इस सम्बन्ध 
में कुछ भी कामना करना, यह अभिमान है ।” 
यह वात मुझे कुछ जदुभूत जान पड़ी । श्रद्धालु छोगो 
को भक्ति-भाव से गाते सुना है-- 
“इतना तो करना भगवन्‌ जब प्राण तन से निकले; 
ओराम-नाम कहते यह प्राण तन से निकलें। 
श्रीगंगाजी का तठ हो, यमुना का वंज्ञी-वढ हो; 
मेरा साँवला निकट हो, तब प्राण तन से लिकले ॥” 
गाधीजी का ऊपर का कथन सुनने के बाद तो माहूम 
होता है कि यह पद्य भी अभिमान से शून्य नही है । 
प्रस्तुत विषय इतना ही है कि गांधीजी ने कैसे अपनी 
हृदय-कन्दरा के कोनो को ढूँढ़-दूंढकर अभिमान-शून्य बना 
रखा है, इसका साक्षी उनके ऊपर के वचन है । 
२ भार्च १९३३ 
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हिन्दू समाज में कोई सुधार की बात चली कि शास्त्र 
मोर्चे पर आ डटे । यही दक्षा अस्पृश्यता-निवारण आदोलन 
में भी हुईं है। शास्त्रों के पन्नों की इस समय काफी उलट- 
पुलट हैं। यहाँ तक कि दोनों पक्षवाले शास्त्रो के अवतरण , 
दे रहे हैं। गांधीजी ने भी पण्डितो का आह्वान किया और 
उनसे शास्त्रों की व्यवस्था पूछी। पण्डितो ने भी व्यवस्था 
सुनाई और श्री भगवान्‌दासजी, जो शास्त्रों के धुरन्धर 
विद्यान है, इन व्यवस्थाओं को काझी के “आज” पत्र के 
साथ “क्रोड-पत्र' के रूप मे प्रकाशित कर रहे हे, जो सचमृच 
पढ़ने और मनन करनेंयोग्य हैँ । 

शास्त्रों की इस छान-बीत का यह प्रयत्त इस तरह से 
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मुबारक है, वयोकि कम-से-कम इससे पुराने आयें-इतिहास 
का कुछ पता तो चल ही जाता है| किन्तु जो वाते सीघी- 
सादी बुद्धि द्वारा समझ मे आ सकती हो, उसमें रुवाहमस्वाह 
शास्त्र को आवद्यकता से अधिक महत्त्व देना खतरनाक 
भी है । 
हमने कब शास्त्रो से परामश किया था कि रेल, मोटर, 
हवाई जहाज, तार और बेंतार का उपयोग करे या नही ? 
किसी ज़माने में मारवाड़ी भाई, घामिक बाघा के नाम पर, 
विदेशी चीनी के कट्टर विरोधी थे। गव इन्ही मारवाड़ी 
भाइयों ने, जैसे जावा और मोरिशस में चीनी वनाईं जाती 
है, उन्ही तरीको से चीनी बनाने के अनेको कारखाने खोले 
हे किन्तु कारखानों के बनाने के पहले कभी उन्होने शास्त्रो 
की व्यवस्था नहीं पूछी और पूछने की भी क्या जरूरत 
थी। आखिर जो चीज हमे अपनी आँखो से साफ दिखाई 
देती हो, उसके लिए चश्मा चढाना बेकार ही तो होगा । 
एक प्रकाड शास्त्रज्ञ से गांधीजी ने अस्पृश्यता के सम्बन्ध 
में झास्त्र का मत पूछा, तो पण्डितजी ने यह कहा था कि 
हिन्दू शास्त्र ऐसी वस्तु है कि जिस चीज की चाह हो उसकी 
पुष्टि मे और साथ ही उसके खंडन में भी प्रमाण मिल 
सकते है । यह बात उन पण्डितजी ने शास्त्रों की मर्यादा 
घटाने को नही कही थीं। कही थी केवल वस्तुस्थिति का 
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दिरदशत कराने के छिए। और उनकी यह हावित हमारे 
लिये चौक उठने का भी कोई कारण नही है। हिन्दू धर्मे में, 
जैसा कि ईसाई मजहब में एक ही घाभिक ग्रन्थ “बाइबल” 
है ओर मूसलमानो के यहाँ एक ही प्रन्थ “कुरान” है कोई 
एक चत्रवर्ती प्रन्य नही है | यहाँ तो सदा से विचार-स्वा- 
तन्त्य रहा है । फलस्वरूप एक ही नही चार वेद बने, एक 
नही छ: दर्शन बने, अनेक पुराण बने, अनेक उपनिषद्‌ बने, 
यहाँ तक कि अल्लोपनिषद्‌ भी बन गया। ज्यों-ज्यों बुद्धि का 
विकास बढा शास्त्र, साहित्य भी बढ़ता गथा। शास्त्र के 
लिखनेवालो ने देश, काल को सामने रखकर कुछ अच्छी 
अच्छी वाते लिखो, उन्ही शास्त्रों में पीछे से ऋषियों ने 
देश, काल का परिवततेत देखकर फिर कुछ और जोड़ दिया । 
जैसी जिस समय आवश्यकता हुईं उसी तरह से यह जोड़- 
तोड भी बढता गया । आर्य छोयो के रहन-सहन, आचार- 
विचार और क्षास्त्रों का यही इतिहास है । इसलिए परस्पर 
विरोधी बातो का भी ज्ञास्त्रों में होना स्वाभाविक है । 
हिन्दू शास्त्रों की महत्ता ही यह है कि विचार-स्वातन्ब्य को 
कभी आसनाच्युत नही होते दिया । यही हमारी खूबीं और 
ताकत रही है । इसीके बछ पर हम आजतक छिन्‍्दा है । 
हम निभा छे जायें तो हमारी यह खूबी ही हमारी जिन्दगी 
का वीसा होगी । 
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आये झ्ास्त्रो मे काफी कुदन है | इतना है कि अन्य 
किसी मज़हबी ग्रंथ में नही; किन्तु आम के साथ गुठली भी 
है, रेशे भी है, इसलिए विवेक की आवश्यकता तो है ही । 
जो सर्व-मान्य शास्त्र माने जाते हे उनमे भी ऐसी बातो की 
कमी नही है, जो बुद्धि के प्रतिकूछ और अप्रामाणिक है; मौर 
इसलिए अमान्य हे । भागवत में लिखे गये भूगोल को क्या 
हम मानेगे ? पारद जौर गन्धक की. उत्पत्ति की शिक्षा 
आचार्य राय से लेना अधिक प्रामाणिक होगा अथवा रस- 
ग्रथो के वर्णन से ? सुश्रुत मे लिखे गये भल्लातक के प्रयोग 
द्वारा एक सहस्न वर्ष की आयु प्राप्त करने की बात पर 
विश्वास करके क्‍या किसी को सफलता मिल सकती ह ? 
बात यह है कि जिस प्रकार हम नित्य समाचारपत्र पढ़ते 
समय रूटर की खबरो और विज्ञापनो के बीच अपनी अक्‍्छ 
से विवेक कर छेते है और विज्ञापनों के वाक्यो पर, चाहे 
वे कितनी ही चित्ताकरषक बातो से क्यो न भरे हो, जेसे हम 
ज्यो-का-त्यो विश्वास नही करते, उसी प्रकार हमें शास्त्रो 
के सम्बन्ध मे भी करना चाहिए । जो छोग हमें यह सिखाते 
हो कि हम बुद्धि को पृष्ठक्षेत्र में रखकर संस्कृत के भ्रंथ 
की हर बात को वेदवाक्य माने, वे एक प्रकार से क्षास्त्रो 
के बड़प्पन को घटाने की शिक्षा देते हे । 

वेद को हम ईइवरीय ज्ञान मानते हूं, किन्तु जिस चीड 


१०२ दिखरे विचार 


को ईव्वरीय ज्ञान मानते है उसकी सीमा भी अनन्त होनी 
चाहिए, क्योंकि ईव्वरीय जान सीमावद्ध हो ही नही सकता । 
ईव्वरीय जान तो सम्पूर्ण, सर्वोत्कृष्ट, प्राचीनतम और 
नतनातिनूतन ही हो प्तकता है । किसी भी प्रकार का ज्ञान 
उसके वाहर नही छूट सकता | ऐसी ह्वालत में यह भी 
मानता होगा, कि वेद केवछ चार संहिताओं तक ही परि- 
मित नही हो सकते । बेंतार के तार का साहित्य चाहे चार 
सहिता-हूपी वेदों में न पाया जाय; किन्तु वह ईश्वरीय 
ज्ञान का अंश अवश्य है । इसलिए वेदों का वह भी एक भाग 
हैँ | इस तरह हमें अपनी ज्ञास्त्र की कल्पना को भी 
विस्तृत बनाना होगा गौर अन्त में इस नतीज पर पहुंचना 
होगा कि जितना भी ज्ञान-समूह है वह सभी शास्त्र है, और 
जो रुच्चे ज्ञान से भिन्न है, वह चाहे संस्कृत भाषा में हो 
चाहे अरबी या अंग्रेजी में, सारा अभास्त्र है । 

हिन्दू समाज में वर्षों से अनेक विभाग वन गये है । 
बदृध्यता है, अस्पृशयता है, अग्राह्यजल्ता हूँ, असहभोजिता 
हैं गौर अववाहिकता हैं। इनमें अन्तिम दो विभागों से हम 
किसीको चोट नहीं पहुँचाते । हम किसीके यहाँ खाने को 
नही जाते, इसमें हम किसीका अपमान नहीं करते। न 
विवाह-आदी ही ऐसी चीज़ है कि किसीसे सम्बन्ध करने 
से इन्कार करने में हम किसोके साथ अन्याय करते हो । 
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इसलिए असहमोजिता औौर अवैवाहिकता कोई पाप नही; 
किन्तु किसी मनुष्य के दशोन-मात्र को पापमय सानना 
(अदृश्यता) जैसे कि मद्रास प्रान्त में एकाघ जगह प्रचलित 
है, या किसीके स्पर्श-मात्र को पातक समझना (अस्पृद्यता) 
यह दोनो ही अभिमानमूलक, पापमय वृत्तियाँ हे, जो हिन्दू 
धर्म की नाशक है । 

शास्त्र कैसे कह सकता है कि हमारा यह अन्याय घने 
हो सकता है ? इस सम्बन्ध में हमारी अक्लछ की गवाही 
क्या काफी नही है ? जो काम समाज की भलाई का हो, 
सदय हो, वृद्धि जिसका पोषण करती हो, यांघीजी जैसे 
आप्त पुरुष जिसका समर्थन करते हो, वह निश्चय ही 
घम्म है । 

ऐसे धर्म के खिलाफ जो सच्छास्त्र, सदुबुद्धि और सत्‌- 
पुरुषों द्वारा पोषित हो, यदि संस्कृत भाषा की कोई पोथी 
दूसरी वात कहे, तो ऐसी पोथी को शास्त्र कहना ऋषियों 
की महिमा को घटाना है। जिन ऋषियो ने झंख को, मृग- 
चरम और वाघाम्बर को, एवं कस्तूरी और चामर को ठाकुर 
जी के पास पहुंचाने में हिचकिचाहट नही की, वे ऋषि 
चार करोड़ जीवित मनृष्यो को देवदर्शन से वंचित रखने 
की व्यवस्था लिख जायें, यह कदापि सम्भव नहीं । वे इस 
समय यदि ज़िन्दा होते तो वे मी वही बात कहते जो गाज 
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गांधीजी कह रहे है। प्रस्तुत कथन केवल इतना ही है कि हम 

शास्त्र भी पढ़ें और साथ ही कुछ अपनी अक्ल से मी काम 

ले। भगवान्‌ कृष्ण के इस वचन की भी कुछ इज्ज़त करें--- 
“बुद्धों शरणमत्विच्छ 

मार्चे, १९३३. 


४६९३ 
द्रिद्वनारायण के मन्दिर में 


[१] 

आठ भई को आँखें खुली तो गाधीजी के उपवास के 
स्मरण के साथ उठकर भगवान्‌ से प्रार्थना की गौर गांधीजी 
की जय' मनाई । गाघधीजी की तो सदा जय ही है । जिनका 
धवास-अ्रवास ही ईण्वर की सेवा में वीतता हो, उनकी 
पराजय कैसी ? किन्तु हम संसारी छोगो के तो जय और 
पराजय के माप-दण्ड भी निराले है । 

न मालूम, उस दिन कितने आदमियो ने ईदवर-आरा- 
घना की होगी और गाधीजी की जय-कामना की होगी। 
कोई जमुना-तट पर पहुँचे तो कोई मन्दिर में । मेने सोचा, 
कहाँ जाऊे ? भगवान्‌ जमना-तट पर मिलेंगे या मन्दिर 
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मे ? आखिर दोनो ही जगह पसन्द न आभाईं । “काहेरे बन 
खोजन जाई?” सोचा, भगवान्‌ तो अपने जनों के बीच में 
ही मिल सकते हे । “राम ते अधिक राम कर दासा ।” 
आज हरिजनों को छोड़कर हरि और कहाँ मिल सकते हे? 
सोचा, हरि को हरिजनों के ही बीच मे ढूँढूँ और प्रार्थता 
करूँ कि हे हरि, गाघी बापू जिन्दा रहे और मेरा कल्याण 
हो !” इस विचार से दरिद्रनारायण की खोज में हरिजतों 
की बस्तियों मे चक्कर लगाना शुरू किया। हरिजनों के 
पक्के सेवक या यों कहना चाहिए कि हरि के सेवक ठक्कर 
बापा पथ-अदर्शक बने । 

सब से पहली हरिजन-बस्ती जो हमने देखी वह जयपुर 
प्रान्त के भगियों की थी । ये लोग यहाँ की म्यूनिसिपेलिटी 
में नौकर हैं । वस्ती क्या थी, दोखख की जिन्दा तसवीर 
थी । जिस अहाते में ये छोग रहते है, उसके बीच में क़रीब 
नीस सार्वजनिक पायखाने बने हुए है । इन छोगो के रहने 
की कौठरियाँ इन पायखानों से १० फीट हट कर परिक्रमा 
वेती हुई बनी हुई हे, जिनमें ये सकुदुम्ब रहते है । इस 
अहाते में प्रवेश करते ही, बाईं तरफ कुछ गाड़ियाँ खड़ी 
दिखाई देती है और इनके पास ही चिमनीवाली दो बड़ी 
भट्टियाँ भी हे । गाड़ियों में पब्लिक का कूड़ा-कर्केट और 
मैछा छाकर ढाला जाता है, और जब वे मर जाती है तो 
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बैल जोत कर उन्हे शहर के वाहर ले जाते है और खाली 
करके वापस वही का खडी करते हे, जो चौवीस घटे गन्दगी 
फैलछाती रहती है । भट्टियो में जछाने छायक कूडा-कर्केट 
वही जला दिया जाता है। मानों सार्वजनिक पायखाने 
और कूडा-कर्कंट की गाड़ियाँ इनका स्वास्थ्य बिगाडने को 
काफी न थी, इसलिए कड़ा जछाकर गदगी की पूर्णाहुति 
करना आवश्यक समझा गया । 

इस सारी व्यवस्था का फल यह हुआ है कि भेहतरो 
की यह छोटी-सी बस्ती भछ-मृत्र और कूडे-कर्केट का एक 
स्थायी गोदाम बन गई है। कोठरियो के वीचो-बीच जो 
सा्वेजनिक पायखाने है, उनमें रात-दिन बदव्‌ बाती रहती 
है और मव्िखियाँ निकल-निकछकर भिनभिनाती हे । जिन 
लोगो के वलपर सारा शहर स्वच्छ रहता हो, उन्हें इस 
तरह मल-मृत्र के कौटाणु बना देने से बढ़कर नृशसता और 
क्यो होगी ? स्यूनिसिपैलिटी के सदस्यों (0४.ए-ल्‍४८:७) 
को शरमाने के लिए यह एक छोटी-सी वस्ती काफी है, 
हाछाकि दिल्ली में ऐसी अनेक वस्तियाँ होगी । मुझे तो 
इनकी नारकीय स्थिति देखकर उनसे कुछ कहने की हिम्मत 
न पड़ी । उनसे क्या कहे ? कहना तो उनसे हो सकता है, 
जिनके कारण उनकी यह हालत हुई है । 

ये छोग दारू और गाँजा पीते हे । प्राय. सभी ने 
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स्वीकार किया कि शराब और गाँजे पर काफ़ी रुपये का 
अपव्यय होता है । कित्तु जब तक उनके लिए साफ हवा 
का प्रबन्ध न हो, उनके साथ मनृष्योचित व्यवहार न हो 
तब तक उनसे किस मूँह से कहा जाय कि तुम शराब छोड़ो, 
गाजा त्यागो । मेरा तो खयाल है कि अपने शारीरिक 
दुःखों को भूलाने के लिए ही उन्हे मादक द्रव्यों की शरण 
लेनी पडी है । हमारी राक्षती अवहेलना के कारण उनको 
उठाने के लिए वर्षों लगेगे और इसके लिए सर्वेप्रथम हमें 
रोज़मर्रा के अपने अत्याचार को बन्द करना होगा । 

पूछने पर यह भी पता लगा कि म्युनिसिपैलिटी मे 
नौकरी हासिल करने के लिए इन्हे प्रत्येक मनुष्य पीछे 
चालीस-पचास रुपये पहले रिश्वत में और बाद को बराबर 
१) माहवार देना पड़ता है। इनपर कर्ज़ा भी काफी है | 
फ्री रुपया दो आना ब्याज देना पड़ता है । मुझे आदइचये छूगा, 
कि ये लोग इतनी' गन्दगी में जिन्दा कैसे रह सकते है ! 
एक से मेने पूछा, “भाई, तुम बीमार पडते हो तब दवादारू 
का क्या प्रबन्ध करते हो ?” उसने कहा, “बिना दाम 
दवा कहाँ और हमारे पास दाम कहाँ ?” एक आदमी 
की पीठ में दर्दे था । उसने बताया कि उसने दर्दे की जगह 
पर काली मिर्च और जौ का केप कर रक्‍्खा है । मेने पूछा, 
“बीमारी में बिना डाक्टर के काम कैसे चलता है ?” उसने 
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हँस कर कहा, “माई धाप, भगी को सत की वूटी मिली है, 
इसलिए हम कभी वीमार नही होते ।” 

मेने अपने मन में कहा कि वया हम लोग 'माई-वाप' 
कहलाने योग्य हे ? नेने पूछा, “वच्चो को पढाते क्यों 
नही ? सकल तो खुछा है।” उनमें से दो-एक, जो नई 
रोश वाले मालूम होते थे, कहने छगे कि बच्चों को 
भेजेंगे । उन्हे अभी आदत नही है । किन्तु जो एक बूढ़ा 
था, उसने कुछ आवेश के साथ कहा--“क्यो साहब, वे 
पढकर क्या कुछ ज्यादा कमा लेगे ? बरी कुछ लड़के जो 
पढे-लिखे है, उन्हे अव्वक तो नौकरी नहीं मिलती, और 
मिलती भी है तो कुछ अधिक वेतन नही मिलता । इसलिए 
शिक्षा का ाखिर छाभ क्या ?” बूढ़े की दलील में कुछ 
वजूद तो था ही, किन्तु आखिर समझाने पर उसने बच्चो 
को नियमित रूप से स्कूल में भेजने का वादा किया। 

इनसे विदा लेकर हम दूसरी बस्ती में पहुंचे। यह बस्ती 
भी भगियो की है, किन्तु इसमें कुछ अच्छी स्थिति के भगी 
रहते है। ये छोग वैलगाड़ी से ठेके पर कूडा-कर्कंट ढोनेवाले 
है। इसलिए खाने-पीने की इन्हे कमी नही । इनमें एक 
जवान तो बड़ा बलिष्ठ मालूम होता था। पता लछूगा कि 
उह कसरत करता है, पहलवान है। एक वृढ़ा चौधरी 
मिला | उसका भकान काफी साफ-सुथरा था। हाथ में 
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सोने की अँगूठी और कमीज में चाँदी के सटकेदार बटन 
थे। सूरत-शक्‍्ल से ब्राह्मण-सा मालूम होता था; क्योकि 
चेहरे पर सौम्य था। अगर कोई बताता नही तो यह पता 
भी न चलता कि यह भंगी है । इनमें सफाई थी, भलमंसी' 
थी, खाने-पीचे को पल्छे मे था, पर एक चीज़ का दारिदय 
था। वह था सम्मान । आथिक दशा ठीक होने पर अपसाव 
की' यन्त्रणा असहनीय हो जाती हैं। पहली बस्ती वाले 
भंगी बुरी हालत में थे, इसलिए अपमान उन्हें नहीं 
खटकता । किन्तु इन लोगों की दशा साधारणतया ठीक है, 
इसलिए अपमान इनके लिए असह्य बन गया है । 

हम पहुंचे, तो गली के एक कोने मे ये बैठे यप्पे हाँक 
रहे थे । चूंकि वे भंगी-जैसे नही मालूम होते थे, इसलिए 
मेने पूछा, “क्या भंगियो का यही मूहल्ला है ?” यह सुनते 
ही उनमे जो बूढा था उसकी आँखें लाल हो गईं। क्रोध के 
मारे वह तमतमा उठा। उसने कड़क के जवाब दिया, 
“तुम्हे क्या काम है ?” कुछ ठहरकर बोला, “हाँ, यही है ।” 

मेने पूछा, “क्या तुम भी भगी हो ?” उसने कहा, 
“हूँ, तो क्या ?” मैने पूछा, “तुम्हारे छड़कों की पढ़ाई का 
यहाँ क्‍या हाल है । 

बभब तो वह बिलकुल ही उघड़ पड़ा । कहने छूगा--- 
“तुम छोगो ने कोई पाठशाला भी खोली ह, जिसमें लड़को 
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को पढ़ाते ? सदियों तक तुम लोगों ने हम पर तवाही 
बरपा की । हमारे कानो में कीके ठकवा दिये कि हम कोई 
अच्छी वात न सुन पाये । जब जब तुम छोगो पर आफत 
आई है, तब दौड-दौड़कर हमारे मृहल्लो में आ घमकते हो 
और हमें गछे रूगाने का दिखावा करते हो; मगर तुमने 
किया क्या हैं? आते हो और चले जाते हो। उस दिन 
कुछ औरतें भी यहाँ झाडू लेकर फेर गईं | हमने उनसे 
कहा, हमें स्कूछ खुलवा दो। मगर उसके बाद न स्कूल ही 
खुला और न किसी ने तब से सूरत ही दिखाई। आये- 
समाज की पाठशाला पास में है। पर उसमें छड़के भेजें तो 
कैसे भेजें ? कोई हमदर्दी तो है नही। पचास तरह की छार्ते 
लगाते है। कहते हे, छड़को को साफ करके भेजो; यह 
करो, वह करो। हम बच्चों को सफाई कैसे सिखायें ? 
सदियों से गन्दगी की आदत पड़ी हुई है, और जब हमसे 
कहते हो, लड़को को ज़रा साफ करके भेजो । अब हमने 
पादरियो को लिखा है कि वे यहाँ पर आकर स्कूल खोले | 
अब जब वे स्कूछ खोलेगे तब हमारे बच्चे पढ़ेंगे। पढना 
तो सब चाहते हे; मगर तुम हमें पढने दो तव न [” 

बूढें का नाम रघू था। वह न त्तो शिक्षित था मौर 
न नये ज़माने की बहकवाला | तो भी घारा-प्रवाह उर्द में 
उसने ऐसी फटकार बताई कि में जवाक्‌ रह गया । किन्तु 
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जो कुछ उसने कहा वह सत्य तो था ही, इसलिए जवाब भी 
तो मेरे पास कहाँ था ? मेने पूछा, “तुमने पादरियों को 
क्यो लिखा ? ” भेरे प्रइत ने तो मानो बूढे के दिल की धधकती 
हुई आग में ईंधन का काम दिया | उसने कहा--“क्यो ने 
लिखे ? उनसे बढ़कर हमारा हितू आज भर कौन है ? 
उन्ही के ज़रिये तो हम लोगों में थोडी-सी' भादमियत भा 
रही ह । उन लोगों की सेवा का कुछ ठिकाना है ! ” 

किसीने घीरे से मेरे कान में कहा कि ये लोग ईसाई 
भंगी हें । मेने पूछा, “क्या तुम ईसाई हो ?” अब तो रख्घू 
की साँस क्रोध के मारे तेज़ी से चलने रंगी। उसने कहा--- 
“हमारे धममें से मतलूब ? सारे अछूत ईसाई वन जायेंगे, 
बनते जा रहे है । वे क्यो त ईसाई बर्नें, ऊँची जातिवाले 
तो भछूतों को पास भी नही फटकने देते हू ।” मेने कहा, 
“में तो सिर्फे जानने के लिए ही पूछता हूँ कि क्या तुम 
ईसाई हो ? ” 

तीन-चार मेहतर जो वहाँ पर खड़े थे, एक स्वर से 
बोल उठे कि, “अजी ईसाई तो नही हँ--है तो हिन्दू ही; 
मगर पादरियो के सिवा हमदर्दी और कहाँ है, जिससे उन्हे 
लिखे बिना ही हमारा काम चल जाये ?” > 

इसी बीच में रास्ते चलते कुछ उच्चवर्ण के हिन्दू भी 
वहाँ पर ठहर गये थे । वे सब बाते सुन रहे थे। उनमें से 
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एक नें, वीच में पडकर, र्वाहमल्वाह, हम छोगो का परिचय 
दे ही डाछा । अब तो रमग्घू विलकुल कातर हो गया। 
उसका क्रोध भी पछूमर मे चलछा गया। कहने लगा, “माई- 
बाप, में कान पकडता हूँ। गुस्ताखी हुईं। इसके लिए माफी 
चाहता हूँ ।” यह कहते हुए "सचमुच उसकी आँखो मे माँसू 
भर जाये । 

भेने कहा, “ग्स्ताखी तुमने नहीं की, हम लोगो ने 
की है, जो आज तुम्हारी यह दशा है ।” अब तो हमारी 
वातों का रग बदल गया । कड़वाहट के स्थान पर मिठास 
आागई। 

अब हमने उनके कंजे के सम्बन्ध मे पूछताछ शुरू की । 
रुपू के साथ प्रभुदयाक भी बोलने रुंगरा। उसने कहा---- 
“कर्ज का व्याज देते-देते ये छोग थक जाते हे । एक ने 
१०००) लिये थे, अव तक ६५००) व्याज-पेटे अदा कर चुका 
है, (पास मे साहुकार की एक बड़ी हवेली थी, उधर इशारा 
करके) फिर भी मूछ कर्ज़ा चढ़ा हुआ है । रुघू ने २५०) 
लिये थे, मगर ६५०) का दस्तावेज लिखाया गया | अब 
व्याज चुकाते-चुकाते थक गया ।” 

हमसे सव कहने लगे, “अब वनिये से हमारा फैसछा 
करा दीजिए ।” मैने कहा, "क्या ऐसे भी छोग है, जिनके 


पास देने को नही हैं ?” उसने कहा, “अवश्य है ।” तो 
८ 
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मेंने कहा, “ऐसे छोग तो हगिज़ देने के रिए बाध्य नहीं 
हो सकते । देने को जिनके पास नहीं, उन्हें चाहिए कि वे 
कोर्ट मे नादारी की दरखास्त देकर कर्ज से पिंड छूड़ा छें।” 
आधे मिनट के लिए तो सन्नाटा-सा छा-गया। सहज ही 
ऋण से कैसे मुक्त हो सकते है, इसका उन्हें कुछ प्रिय 
आभास हुआ किन्तु यह सुख-कल्पना आधे मिनठ से 
ज्यादा नही ठहरी । प्रभुृदयाल ने हाथ जोड़ कर कहा, 
“समाई-बाप, यह तो नही हो सकता । वनिये की ज्यादती 
हो था न हो, हमारे पास पैसे हों या न हों, इस तरह से 
हम ऋण-मृक्‍त कभी न होगे । या तो हमारा फैसला करा 
दो, या बनिया जो माँगरेगा वही जब हमारे पास होगा तव 
हम दे देंगे ।” 

में यह सुनकर हैरान हो गया । मेने कहा, “किन्तु 
जिनके पास नहीं है, वे कैसे दे सकते है ?” प्रभुदयाल ने 
कहा, “जबतक कमायेगे तबतक देंगे । हम नही, तो 
हमारे वाल-वच्चे देंगे ।” इनकी इसी भलमंसी' पर में तो 
अवाक्‌ रह गया। मेने कहा--''भाई, अच्छा फैसले की 
ही कोशिश हम लोग करेगे ।” 

जादइचये है कि इतना अत्याचार होने पर भी इन 
लोगों की घामिक भावना जाग्रत है। जिस नज़र से ये 
सपने कर्ज को देखते हे और जिस नैतिक दायित्व को ये 
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महसूस करते हे थोड़े ही उच्चवर्ण वाले मनुष्य इस तरह 
का दायित्व समझते होगे । इस मामले में ज्यादा बहस 
करना अनावश्यक समझकर हम भागे बढ़े । 

जब बस्ती से बाहर निकले तो सहसा कवि की यह 
उचित स्मरण हो आई -- 

“शक्ल इन्सान से छिपा था तु मुझे मालूम न था। 
चाँद बावल सें छिपा था मुझे मालूम नथा।।? 
[२] 

इसके बाद और अनेक बस्तियों में चक्कर काठे। 
रैगरो की बस्ती देखी, भगियो की अनेक वस्तियाँ देखी 
जौर चमारो की बस्तियाँ भी देखी। कंसी भी हृदय- 
विदारक भाषा में इसका वर्णन क्यों न किया जाय, असली 
तस्वीर को पाठकों के हृदयगम करा देना छलेखनी की शवित 
के बाहर की वात है । 

“घायल की गति घायल जाने, जे फोई घायल होय ॥* 

हम छोग दर्शक बनकर जानेवाके आख़िर घड़ी-आध- 
घड़ी ऊपरी दृष्टि से उनका कष्ट भछे ही देख ले, असल में 
तो उनका दुख वही महसूस कर सकता है जो रातदिन 
वही रहता हो । सक्षेप में, इतना ही कहा जा सकता हूँ कि 
उनको न तो शुद्ध हवा मिलती है, न बहुतायत से पानी 
मिलता है, व प्रकाश मिलता हैं और न पेटभर खानें को * 
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अन्न था ओढने को वस्त्र ही मिलते है। भगियो को 
स्युनिसिपैलिटी से जो वरदी पहनने को मिलती है उसे तो 
उनका चौबीसों घटों का साथी समझ्षिए । उसी बरदी को 
पहचकर वे मैला भी ढोते हे और उसी को पहनकर खाना 
भी खाते हे । | 

जो परिवतंन इन वर्षो में हरिजनों में धीरे-धीरे होता 
दिखाई दे रहा है, वह यह है कि इनके आत्म-सम्मान की 
मात्रा अधिकाधिक बढ़ती जा रही है | गाँवो में तो यह 
नही के बराबर है । शहरो में और खासकर उन हरिजनों 
में यह अधिक है, जिन्हे कुछ थोड़ी-सी शिक्षा भिर गई है 
और जिनकी आथिक अवस्था कुछ थौड़ी-सी सुधर गई 
है। जिनकी आधिक दक्षा अत्यन्त गिरी हुई है उन्हें तो 
मान-अपमान का ख़याल करने की भी फुर्सत कहाँ ? किन्तु 
जिनकी आधिक दशा कुछ सुधरी है उनका असतोष 
बेतरह बढ़ रहा है । यह स्वाभाविक भी है । ईसाई, मुसल- 
मात उन्हे उतकी गिरीहुईं दशा का स्मरण दिलाते रहते 
है । हिन्दू-समाज द्वारा उन पर किया गया जुल्म हिन्दू-धर्म 
में उनकी श्रद्धा की जड़ें खोखली कर रहा है । पर्म- 
परिवर्तन करने पर उनका दर्जा कितना बढ़ सकता है-- 
जिस हिन्दू हरिजन को न कुएं से पानी छेने दिया जाता 
है, जिसे छूतें मे पाप भाना जाता है, उसी हरिजन को 
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धर्में-परिवर्ततन करने पर स्वय उच्चवर्ण के हिन्दू ही कितनी 
इज्जत देने छग जाते है--हिन्दुओ के इस बेढगेपन से 
हरिजन नावाकिफ नही है। इस बेढगेपन की ईसाई, 
मुसलमान, सुधारक हिन्दू सभी ढोल पीट-पीटकर अपने-अपने 
ढंग से चर्चा करते हे । इसे हरिजन भी सुनता रहता है 
भौर यह उसके दिल में हलचल मचाने में सहायक वनता 
जा रहा है । नतीजा यह हो रहा है कि कितने ईसाई 
बनते जा रहे हे तो कितनो के हृदय में असतोष व्री तरह 
रूहरे मार रहा ह । इतना होने पर भी माश्चयें तो यही 
है, कि अबतक ये हिन्दू बने हुए हे । किन्तु हिन्दू-धर्म के 
नामपर जब इन्हें कोई उपदेश देने जाता है तो सहज ही 
यह खयाल होता है कि क्या इसीका नाम हिन्दूधर्म हैं 
कि जिसके माननेवाले मनुष्यो को कुत्ते-बिल्ली तो क्या 
मकक्‍्खी से भी बदतर समझे । 

एक मुहल्ले मे चमार और भगी पास-पास मे रहते 
हैे। चमारो का एक कुर्मा है। उसमे से भगियो को ये 
छोग पानी नही निकाछने देते । मेने चमारो के चौधरी से 
कहा कि ऐसा न होना चाहिए, तो उसने टका-सा जवाब 
दे ही डाला कि “क्यों साहब, आप भी तो हमें कुओ पर 
नही चढ़ने देते |” उसने बताया कि किस प्रकार पास की 
बस्ती में एक ब्राह्मण जब नहा रहा था तो इस चमार की 
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लड़की को पास में खड़ी रहने देने में भी उसे आपत्ति थी । 
इस चमार ने कहा, “मेने वात बढ़ने के डर से अपनी बेटी 
से कह दिया, “वेटी हट जाओ ।” किन्तु यह अपमान उसे 
अब भी सता रहा था। 

इस घधघकतीहुई आग का क्या परिणाम होगा यह 
कौन वता सकता हूँ ? इतना अवद्य है कि ग्रांचीजी ने 
इसपर ठंडा पानी छोड़ा है । एक से मेने पूछा “जानते 
हो, तुम्हारे लिए गांधीजी मर रहे है ?” उसने कहा, 
“उन्हे कौन नही जानता ? वे ही एकमात्र हमारे आधार 
हूँ ।” किन्तु उच्चवर्ण वाढे हिन्द जवतक इस मूल को 
नही समझेगे, मुझे भय है कि कड़वाहट बढ़ती ही जायगी। 
अछ्तोद्धार के आन्दोलन से जो जाग्रति आ रही है उत्तके 
कारण भी हरिजन अपनी अपमानित अवस्था को अधिक 
स्पष्टता से देखने-जानने छगे हे और यदि हिन्दू-समाज ने 
अपना रुख नहीं बदला तो लाखों की तादाद में हरिजनों 
को हम खो वैठेगे, इसमे मुझे कोई शक नहीं ।.“_ 

का की गुरुता और जटिलता को विचारने पर चाना 
प्रकार के संकल्प-विकल्प लोगों के चित्तों में सहज हीं 
उत्पन्न होते है । “यह तो महाभारत-जैसा काम है ! 
रामावृज, नानक, कबीर, दयानन्द जिस बात को नही बना 
सके क्या गांधीजी उसे पूरा करनें में समर्थ होंगे ? कितने 
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करोड़ हरिजन और फिर उच्च वर्णवालो की सदियो की 
इनके प्रति घृणा, गाँवों में छक्षिक्षा का अभाव और अघ- 
विश्वास ! ऐसी हालत में क्या हमे सफलता मिल सकती 
है? और फिर हरिजनो में भी तो गदगी, शराबखोरी, 
जुआरीपन आदि दुर्गुणो ने घर बना लिया है । इनका 
सुधार कैसे होगा, कब द्वोगा ? इसमे तो कम-से-कम 
सैकड़ो वर्ष छूय जायेंगे । एक-एक बस्ती में दसो वर्ष 
सुधार में लग सकते है।” ऐसे-ऐसे विचार सहज ही मनृष्य 
को पस्तहिम्मत बना देते है । ऐसे संकल्प-विकल्प भी कही- 
कही पाये जाते है (और ये उन लोगो में जो अछ्तपन को 
हिन्दूधर्म मे एक पल के लिये भी बवर्दादइत करने को तैयार 
नही है ! ) कि “'अछूतो को यदि हम शिक्षित बना देंगे तो 
उनके प्रति उच्चवर्ण द्वारा किया गया अपमान उन्हें और 
अधिक खटकने लगेगा और कही वे अधिक संख्या में विधर्मी 
तो न बनने छूग जायेंगे ? कही हमारा आज का यह पवित्र 
उद्योग उलटा हमारे ही, लिए तो घातक न बन जायगा ? 
इसलिए क्यो न रोटी से पहले हम उनके सामने “राम' 
रखें १” 

इसका उत्तर तो मुझे एक बस्ती मे मिला, जहाँ एक 
भगियो के गुरु उन्हे हस निर्वाण (सिंध देश के एक जीवित 
सन्त) के कुछ पद सुना रहे थे । भंगी बाबाजी' के पद 


१२० बिखरे विचार 


सुनते जाते थे; किन्तु बार-बार उन्हे वतछाते जाते थे कि-- 
ध्वाबाजी, हमारे यहाँ पानी' का बड़ा कष्ट है । सुदामाजी 
नें जब अपनी स्त्री को ब्रह्मजान से संतुष्ट करना चाहा तब 
उसने कह ही डाला “भते ज्ञान नाथी गमतूँ ऋषिरायजी 
रे, बाढक माँगे अन्न लागूँ पायजी रे ।” यह सच है कि 
“भूखे भजन न होहि ग्रोपाला (* 

“इस आन्दोलन में कितनी सफलता मिलेगी या इसी 
आन्दोलन के कारण इनके बात्म-सम्मान की मात्रा जाप्रत 
होजाने पर यह कही अधिक संख्या में ईसाई तो न बनने 
लगेंगे ?” यह सारी-की-सारी विचार-धारा ही मृज्ने तो 
दूषित मालूम होती है । 

सेवा करनेवाले का तो केवल सेवा ही अधिकार है, 
फछाकांक्षा का नही । “कर्मण्येवाधिकारस्ते ।” “हमारी 
सेवा से कही उल्टा फल व रूग जाय, ऐसा विचार करना 
ही ईइवर मे विश्वास की कमी प्रकट करना है ।” “स्वत्प- 
सप्यत्य धर्मस्य चायते महुतो भयात्‌ । “न हि कल्याणइत्‌ 
कर्चिदू गति तात गच्छति ॥” “कौतेय प्रतिजावीहि न मे 
भक्त: प्रणय्यति ।” इन बाक्‍्यों का यदि कोई अर्य है तो 
हमें निश्चिन्त रहना चाहिए और भरोसा रखता चाहि 
कि सेवा का फल, यदि वह विना किसी छोभ के की गई है, 
तो अच्छा ही होगा । 
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और यदि मान लिया जाय कि इंश्वर की ऐसी ही 
इच्छा है कि यह सव लोग ईसाई या मुसलमान वन जाये 
तो क्यो न बनें ? «0907.00 | 7फए ज्ष्णी छल तत्यढ”? 
“यद्भाग्यं तदूमवतु भगवन्‌” कह के हमें सतोष ही मान 
लेना होगा । यह तो निश्चित बात है कि विना उसकी 
मर्जी के तो इस ससार में एक पत्ता भी नहीं हिलता। 
इतना सोच लेने पर पस्तहिम्मती या निराशा के लिए 
कोई गृजाइश नही रह जाती । 

वात यह है कि मनृष्य अल्प है, उसकी शक्ति अल्प है, 
अत. उसका कार्यक्रम भी अल्प होता है। पस्तहिम्मती की 
तह में अभिमान होता है। हम पहले ही अपनी शक्ति 
बड़ी मान छेते है, फिर कार्य की गुरुता सामने आने पर 
उत्साह टूटने लगता है | जहाँ अपनी शविति को अल्प मान 
कर ही काम आरम्भ किया जाय, वहाँ उत्साह दूटने के लिए 
कोई गुजाइश नहीं होती क्योकि वहाँ शुरू ही से ईश्वर 
को रखवारा मान लिया जाता है । अहनिश अपनी शक्ति 
की निर्वछता का भान करनेवाले गांधीजी ने भी अछूतों के 
उद्धार के लिए २१ दिन के उपवास द्वारा ईज्वर का ही 
दर्वाज़ा खटखठाया है। आखिर इतने बड़े जहरीले रोग 
के लिए ईद्वर-आराधना के बिना उद्योग अकेला क्या कर 
सकता था ? शुद्ध उद्योग वही है जिसमे उद्योग की कमी 
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ने हो, अपनी निर्बेछता का ज्ञान हो, फल क्या होगा इससे 
बेफ़िक्री हो । बाकी के उद्योग तो “हूँ करूं, हें करू एन 
लज्ञावता । 
पस्तहिम्मती-उलूहिम्मती; उत्साह-अनुत्साह;। आशा 
निराशा के झोंकों में न पड़कर इनकी सेवा में छग जाना 
यही सच्चा उद्योग है । आगे का मालिक तो भगवान्‌ है । 
22200 ००४४४ 00 ग0६ 8८ (0 862 
गुफढ करंडध्ा7 80०0९; ०26 8००१8 ९07९ 002 920 
“दूर देश की मोहि न तुष्णा; 
इक डग सों सनन्‍्तोष । 
सेवक के लिए तो मानो यह गायत्री हैँ । 
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गाघीजी ने 'हरिजन-सेवक-सघ”' के विषय में लिखते 
हुए एक बार परामशे दिया था कि संघ का खर्च इस प्रकार 
हो कि कुल व्यय मे से नव्वे फी सदी तो सीधा हरिजनो की 
जेबो में ही पहुंच जाय । पिछली बार जब संघ की बैठक 
पूना में हुई, तो उस सवार पर काफ़ी वहस हुईं। प्रदन 
पह था कि कुछ बजट में से प्रबन्ध और प्रचार-कार्य पर 
कितने फी सदी व्यय किया जाय ? प्रवन्घ-सम्बन्धी व्यय का 
तो अं है केवल दफ्तर का खचच, जैसे मकान का किराया, 
मत्री आदि का वेतन, कागज़, करूम, दावात, डाकव्यय, 
भागेव्यय इत्यादि । इस प्रइन पर निर्णय करने में तो 
कोई कठिनाई नही हुई । सर्वेसम्मति से यह तय होगया 
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कि प्रबन्ध पर बीस फ़ी सदी से अधिक व्यय ने किया जाय । 
असल कठिनाई तो प्रचार के सम्बन्ध में उठी । प्रचार-कार्य 
में व्यय को मर्यावित करना एक तरह से हरिजन-सघ के 
मूल उद्देश्य पर कुठाराघात करना है, ऐसी कई छोगो की 
सम्मति थी। उनकी दलीरू यह थी कि “आख़िर अछूतपन 
एक मानसिक रोग है, जिससे सवर्ण हिन्दू पीड़ित हे । 
उसकी एकमात्र दवा है सवर्ण हिन्दुओ में प्रचार करना 
और वह भी सवर्ण हिन्दुओ द्वारा । हरिजनों मे भी सफाई, 
शराब-बन्दी, मुर्दार-मास-बहिष्कार की आवश्यकता है। 
किल्तु उसकी पूर्ति के लिए भी जहूरत है प्रचार की । यदि 
सौ-दो-सौ छात्रवृत्तियाँ दे दी; सौ-पचास कुएँ बनवा दिये; 

दस-बीस नये भन्विर तैयार करवा दिये तो इससे थोडे 
ही अछूतपन दूर हो गया। सार्वजनिक भन्दिरों मे भी 
हरिजनो को बेरोक-टोक दाखिल करवाने मे प्रचार की ही 
आवश्यकता है ।” यह संक्षेप में ऐसे छोगो की दलीछ थी, 
जो प्रचार-व्यय को संकुचित था मर्यादित नहीं करना 
चाहते थे । 

चूकि प्रचार-कार्ये के व्यय को मर्यादित करने मे 

जबरदस्त आग्रह गाधीजी का था, इसलिए इन सारी बदलीलो 
को उन्हीके सामने रख देना उचित जान पडा । जो कुछ 
उन्होंने कहा, बिना किसी बहस के सदस्यों ने उसे मान 
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लिया । उन दिनो उपवास के कारण महात्माजी की शक्ति 
क्षीण थी, इसलिए भी लोगो ने ज्यादा बहस न की। 
किन्तु एक बात रपष्ठ माडूम होती थी कि लोगो ने अपने 
दिलो में आधुनिक प्रचार-कार्य के परिणाम का अन्दाज 
कुछ अतिशयोक्ति के साथ कर रबखा था । प्रचार के 
सम्बन्ध में लोगो का जितना आग्रह था उससे कही अधिक 
आग्रह गाधीजी का था | गाधीजी स्वय॑ भी एक जबरदस्त 
प्रचारक है । गाघीजी का जो विरोध था वह था' केवल 
वैतनिक प्रचार के सम्बन्ध में | वैतनिक प्रचारक और 
स्वयं अपने आचरण हारा संसार को शिक्षा देनेवाले 
प्रचारक मे कितना अन्तर है, इस बात की लोग आय. 
अवहेलना करते थे । यय्यपि यह तय हो गया कि प्रचार 
पर कम-से-कम खर्च किया जाय' किन्तु इस निर्णय से 
शायद बहुत कम लोगो को संतोष हुआ | इसलिए इस 
सम्वन्ध में विशेष विचार आवद्यक जान पड़ता है । 

प्रदन यह हैं कि अछूतपन को मिटाने के छिए आधुनिक 
प्रचार अधिक कारगर हो सकता है या रचनात्मक कार्य 
हारा हरिजनों की सेवा ? ऐसे भी सज्जन है, जिन्हे यह 
भय हैं कि पढ़ने-लिखने से और बढ़तेहुए असतोष के 
कारण हरिजन विघर्मी वन जायेंगे। वे भी करीव-करीब 
प्रचार-पक्षियो की-सी ही दलीलें देते हे और सेवा-कार्य के 
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बजाय धार्मिक प्रचार पर ज्यादा जोर देते हैं । गांधीजी 
भी हरिजन-कार्यक्रम को घाभिक कार्य ही मानते है; किन्तु 
मतभेद यह रह जाता है कि यह धर्मेथज्ञ प्रचार से सफल 
हो सकता है या सेवा-कार्य से ? अतः पहले प्रचार और 
प्रचारक के सम्बन्ध मे ही हम' विचार कर लें | 

यह बात साधारण मनुष्य भी जानता है कि जब 
हमें किसी अध्यापक की आवश्यकता होती है तो हम 
ऐसे व्यक्ति की तलाश करते है जो अपने विषय का पूर्ण 
पण्डित हो । यह किसी को बताने की ज़रूरत नही कि 
इतिहास के पंडित की कानून पढ़ाने की चेष्टा उसका 
दु'स्साहस मात्र होगा । अध्यापक ही क्यों, मोटर चढाने 
जैसी साधारण क्रिया के लिए भी तो हम सिद्धहस्त व्यक्ति 
को ही पसद करना चाहेंगे। तो भी घामिक शिक्षा के 
बारे में हम यह मान बैठते है कि कोई भी भनुष्य, चाहे 
उसका आचरण कितना ही द्कास्पद क्यो न हो, संस्कृत 
के इछोको का साधारण अनुवाद कर सकता हो तो घाभिक 
शिक्षा के लिए उपयुक्त हो सकता है ! किसी कुझाग्रबुद्धि 
मनुष्य का केवल इतना ही ज्ञान, कि मोटर चलाने के 
लिए अमुक रीति से क्लच ( ८४४८४ ) दबाई जाती है और 
हाथ का चक्‍का फिराया जाता है, उसे मोटरड्राइवर बनने 
का अधिकारी नही बना देता । यदि उसनें अच्छी तरह से 
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मोटर चलाने का अभ्यास नही किया है, तो केवल उसके 
काल्पनिक ज्ञान के आधार पर न तो उसे मोटर चलाने का 
लाइसेंस ही मिल सकता है, न ऐसे व्यक्ति हारा चलाई 
मोटर में बैठकर कोई अपनी जान ही जोखिम मे डालना 
चाहेगा। किन्तु मोटर:ड्राइवरी-जैसी साधारण वस्तु के 
लिए जितनी छान-वीन करते हे, ठीक उसके विपरीत 
घाभिक शिक्षा-जेसी महान्‌ वस्तु के लिए हम यह सोचने 
की आवश्यकता नही समझते कि धामिक शिक्षक बनने के 
लिए गीता के दलोको का अनुवाद के रूप में जमा-ख़्चे ही 
पर्याप्त नही है। काल्पनिक ज्ञान के अलावा शिक्षक मे 
आचरण की भी, या यो कहिए केवछ आचरण की ही, 
आवश्यकता है । 

काल्पनिक ज्ञान न भी हो, तो गाड़ी चछ सकती है । 
किन्तु धर्मांचरण के विना धाभिक शिक्षा के लेन-देन का 
कोई अच्छा नतीजा हो ही नही सकता । इस समय घार्मिक 
शिक्षा के सम्बन्ध मे छोगो के कुछ अद्भुत विचार बन गये 
है मौर यही कारण है कि घामिक दिक्षा, धामिक प्रचार 
के नाम पर धन का इतना निष्फल व्यय हो रहा है । 

प्राचीन काल में ब्रह्मशान की शिक्षा पाने के लिए 
देवताओ के राजा इन्द्र सत््याचरणी प्रजापति के पास गये, 
तो उन्होने इन्द्र को ३२ वर्षंतक ब्रह्मचारी रखा और फिर 
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उन्हें ब्रह्मज्ञान का उपदेश दिया। वास्तव में उपदेश तो क्या 
दिया, ब्रह्मचर्य पराछन कराके और अपना आदर्श सामने 
रखकर ब्रह्मा ने इन्द्र से धर्माचरण ही कराया | शाब्दिक 
ज्ञान भी दिया किन्तु असल ज्ञान का तो आचरण हाय ही 
सम्पादन कराया गया । यह कोई असाधारण घटना नही 
थी क्योंकि आख़िर तो धर्म सीखने के लिए घामिक पुरुषों 
की संगति और स्वयं धर्माचरण करना ही सार-वस्तु 
है। उस समय का एक मामूली तरीका था कि राजा- 
महाराजा लोग धर्म॑जिज्ञासा के लिए धर्माचरणी ऋषि- 
मुनियो के पास (वैतनिक प्रचारकों के पास नही) जाया 
करते थे तथा स्वयं धर्माचरण द्वारा धर्मं-छाभ किया 
करते थे। वास्तव में, घ॒र्मं का प्रचार एक मशीत की 
क्रिया की भाँति वैतनिक प्रचारकों द्वारा (जिंचका आचरण 
उनके कथनानुसार हो या न हो) उतना ही असम्भव है, 
जितना कि एक काल्पनिक ज्ञान रखनेवाले के हारा मोटर 
का चलवाना । 

प्राचीन काल में जव-जव धर्म की हानि हुई तव-तब 
लोगों ने अधर्म को हटाकर घमम की स्थापना के लिए तप 
का आसरा लिया--अ्रचार का नहीं । कहते है कि भेता 
में जब धर्म का अत्यंत ह्यास हो गया, तव ऋषियों को 
धर्मोद्धार की चिता हुईं। उस समय संसार इतना बाचरण- 
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हीन होगया था कि तुरूसीबासजी के शब्दों में-- 
“अस भप्रष्ठ-अचारा भा संसारा, घ॒मम सुनिय नह काना,” 
बेचारी पृथिवी ( जनता ) भी अकुछा उठी । काफी 
सोच-विचार के बाद ऋषि-मुनियों के पास पहुँची' तथा 
अपना दुखडा रो सुनाया । ऋषि-मुनि भी हैरान थे । 
यदि आजकल का जमाना होता, तो 'प्रोपेगैण्डा” (प्रचार) 
की सूझती, किन्तु वे थे अनुभवी छोग, इसलिए ऐसी 
भूल सम्भव न थी । आख़िर सव पहुँचे प्रजापति के पास 
और वहाँ परामर्श होने ऊगा । किसीने कहा, नारायण से 
प्रार्थना की जाय । परन्तु इनमे ऐसे भी लोग थे, जो यह 
नही जानते थे कि नारायण कहाँ मिलेगे ? किसीने कहा कि 
- बैकुण्ठ तक दौड़ लूगानी चाहिए, तो किसीने कहा कि वह 
तो क्षीरसागर में मिलेंगे | बूढ़े महादेव बावा भी वही 
उपस्थित थें। उन्हे लोगो का यह अज्ञान अखरा, तो 
बोले .-- 
“हुरि व्यापक सर्वेत्न समाना; प्रेम ते प्रगट होंहि से जाना । 
देशकाल दिशिविदिशहु माँहीं; कहहु सो कहाँ जहाँ प्रभु नाहीं” 
आखिर सव समझदार तो थे हीं, वात समझ में जा 
गई ओर छगे तप करने । अन्त में उनका तप सफल हुआ 
और आकाशवाणी हुई--- 
हरिहों सकल भूमि-गरमाई; निर्भय होहु देव-समुदाई (” 
९ 
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हमारे इतिहास-पुराणो मे अधमे का नाश और धर्म 
की स्थापना के लिए ऋषि-मुनियों ने बार-बार सत्य, तप 
तथा अहिस/ का आसरा लिया है, यह सुप्रसिद्ध बात है । 
सती को शिवजी की चाह हुई तो तप किया। प्राचीन 
काल मे धर्म-प्रचार के लिए आधुनिक प्रचार-जैसी कोई 
वस्तु विद्यमान रही हो, ऐसा नही जान पड़ता । 

बहुत-सी बातें हमें पश्चिम से मिली हे । वेतनिक 
प्रचार भी उनमें से एक है। अखबारो, पुस्तकों, पर्चो, 
कारखानों तथा बिजली-दारा मुद्रण तथा भाषण-पअसार 
इत्यादि प्रचार की आधुनिक शैलियाँ हे । इन साधनों 
हारा खूब प्रचार होता है, इसमे कोई सन्देह नहीं; परल्तु 
इन साधनों द्वारा सत्य का प्रचार भी हो सकता है या 
नही, यह प्रश्न तो सन्देहास्पद है। गोलमेज्ञ कान्फेस को 
जाते समय' गांघीजी' के साथ पत्र-संवाददाता भी थे ! 
एक ने लिख मारा कि गांधीजी के साथ एक प्यारी पालतू 
बिल्ली है, जिसे गांधीजी अपने साथ खिलाते है तथा 
सुलाते है । दूसरे ने यह लिख मारा कि गांधीजी ने प्रिन्‍्स 
आँव वेल्स के पैरों पर अपना सिर रखकर अभिवादन 
किया था। कुछ ने गांधीजी के वारे में और भी उलटी- 
सीधी लिख मारी । इनमें दो तो गाघीजी के मित्रो में से 
थे । इसलिए गांधीजी ने उन्हे डाँट बतलाई, किन्तु उन्होंने 
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हँसकर कह दिया कि कुछ नमक-मिर्च छगाये बिना खबर 
फवती नहीं । साराश यह है कि महात्माजी के लाख 
प्रयत्न करने पर भी झूठ का प्रचार होता ही रहा । 

लन्दन में गाघधीजी ने अख़बारवालो की एक सभा 
बुलाई और असत्य' समाचार छापने की शिकायत की। 
डेली हेरल्डवालो ने, जो मज़दूर पक्ष का मुख्य पत्र है, 
और जो कुछ अभंशो मे सच्चे पत्रों में से ग्रिना जाता है, 
बहाना वनाने के लिए यह कहा कि इसमें हमारा क्‍या 
दोष है ? हमें तो जेसी खबरें मिलती हे, छाप देते हे । 
गा५धीजी ने उत्तर में कहा--“में अपने ख़च्चे से तुम्हे सच्ची 
खबरे पहुँचाऊँगा, क्या तुम उन्हे छाप दोगे २?” तब तो 
सन्नाटा छा गया | गाधीजी की यह चुनौती उन्होने स्वीकार 
नकी। 

“ आज भी तरह-तरह की झूठी बातो का प्रचार नये- 
नये साधनों द्वारा सहज ही हो रहा है। गत महायुद्ध 
में तो इन्ही सावनो हारा काफी झूठ का प्रचार किया 
गया था । इसमें साधनो का दोष नही है । बात यह है 
कि इस साधनों के सञ्चालक व्यापारिक दृष्टि से इनका 
उपयोग करते है । चूकि उनका ध्येय पैसा कमाना मात्र 
ही होता है, च कि सत्य-प्रचार; इसलिए मनोर्‌ञूजन के 
लिए यथा ठकुरसुहाती के लिए उन्हे असत्य का भी आश्रय 
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लेता ही' पड़ता है। वैतनिक प्रचारकों के द्वारा छोगो 
को हम' यह भछे ही दिखा दे कि अमुक चाय ही सबसे 
अच्छी चाय है तथा अमृक बनावट की सिगरेट ही सबसे 
बढ़िया सिगरेट है किन्तु धर्म का प्रचार इस तरह की 
विज्ञापनवाज़ी से सम्भव नही । 

तप से विज्ञापन नही फैलता, ऐसी बात नहीं है ! 
सिगरेट तथा चाय की विज्ञापनबाजी तो थोड़े ही दिन 
जी सकती है, मगर महापुरुषों के जीवन का कीत्तिगान 
आज भी हमारे पुराण हज़ारो वर्षो बाद उसी तरह या 
रहे है । छाख प्रस्तावों और व्याल्यानों ने जो काम नही 
किया वह गांधीजी के एक उपवास ने कर दिखाया । 
जिस प्रचार के पीछे केवल धन की द्क्ति रहती है, वह 
जीवित नही रह सकता । तप का यश अमर होता हैं। धन 
के बल पर कोई घमम फैछा हो, इसका इतिहास में कोई 
प्रमाण नही मिलता । हाँ, धन के बल पर' ((०४ए८:४००) 
तबलीग और शुद्धियाँ अवश्य हुईं हे किन्तु इनके कारण 
घर्मं ( देवी सम्पदा ) नही फैला । श्रीकृष्ण भगवान्‌ ने 
जब गीता कही, तब अर्जुन से कहा कि :--- 

“हुईं ते वातपस्काय नासक्ताम कदाचन। 


न चाशुभूषते वाच्यं न च मां योध्भ्यसुयति ॥ 
इनका “गोपनीय” गोपनीय” कह देने पर भी गीता 
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का यश विश्वव्यापी इसलिए हो गया कि इसके पीछे इसके 
बकता का सात्विक तेज एवं आध्यात्मिक ऐश्वयें था । प्रचार 
से यहाँ विरोध नही है । तात्पयें यह है कि धाभिक प्रचार 
बिना तप के हो ही नहीं सकता । जैसे बिना बारूद के 
बन्दूक की गोली बेकार है, वैसे ही बिना तप के प्रचार घन 
का निष्फल ही व्यय' है । कठोपनिषत्‌कार ने छिखा है *-- 
“नल नरेणावरेण पोक्‍त एप: सुविज्ञेय :” 

अर्थात्‌--अनाप्त पुरुष द्वारा कहाहुआ ज्ञान हृदयगम 
नहों हो सकता । 

उपर्युक्त वातो से सिद्ध है कि अछूतोद्धार को यदि हम 
धमं-प्रचार का एक अंग मानते हे तो बह प्रचार से नही, 
तप ही से सफल हो सकता हे । और तप के माने है सेवा । 
जो समझते हे कि सौ, दो सौ छात्र-वत्तियाँ क्या काम कर 
सकती है, वे भूछ जाते हे कि --- 

“स्वल्पस्रप्यस्थ घर्मस्य च्रायते महतो भयात्‌ ए! 

नि सवार भाव से की गई छोटी-सी सेवा भी हजारो 
व्यास्यानों और अन्यान्य आधुनिक धघर्म-प्रचार-मार्गो से 
लाख दर्जे अच्छी है । 
२५ अगस्त १९३३ 
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जव गांवीजी ने उत्कल में पैदल पर्यटन गुरू किया तो 
सुना कि सर्वेरे-सताँस छाँह में चछते है, आम्रकुंजो में टिकते 
है, तारों-जड़े आसमान के नीचे सोते हूँ। खाने को खेतों से 
ताजी तरकारी मिलती है । जाम तो ऊपर ही छटकते रहते 
है, तोड़ लिये और खा छिये । दूब सामने दुह्य, पी लिया । 
गांधीजी के साथ छुछ दिव रहने का आनन्द और उसी के 
साथ ऊपर-नीचे, दाये-वायें, प्रकृति के सुहावने दुष्बो का यह 
मनमोहक विवरण किसके लिए छुमावना न होगा ? जाखिर 
में भी पहुँच ही गया। पहुँचते ही देखता हूँ कि गांवीजी 
५ फीट ल्‍रूम्वी-चौड़ी एक तंग कोठरी में बैठे छिख रहे है । 
एक छड़का पंचा झल रहा हैँ । वाहर छावा में दरियो पर 
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लोग इधर-उधर पड़े है, कोई खा रहा है, कोई सो रहा है । 

गाघीजी ने कहा, “अच्छे समय पर पहुँचे । कर तो रात 
को वर्षा के मारे परेजानी रही । रातभर कोई सोया नही । 
एक तग कोठरी में २५ जनो ने बैठकर रात बिताई।” सुनते 
ही मेरा माया ठनका । गाधीजी ने मेरी ओर इशारा करके 
एक भाई से कहा, “अच्छा इनके खाने का क्या ग्रवन्ध है ? ” 
मेने कहा, “जी, दूध लिया करता हूँ ।” किसीने आहिस्ते 
से कहा, “दूघ तो नही है ।” अपनी परेशानी छिपाने के 
लिए मेने कहा, “कोई चिन्ता नही, आमो से काम चल 
जायगा ।” श्री मरकानीजी मेरे अज्ञान पर मुस्करातेहुए 
कहने लगे, “यहाँ आम कहाँ ?” मेने साहस करतेहुए कहा, 
“देख लेगे ।” “खा लेंगे” ऐसा तो कंसे कहता । अन्न हज़म 
होता नही, फछ-दूब का यहाँ नाम नही । गांधीजी ने कहा, 
#अच्छा, नहा तो लो ।” कुएँ पर गया | बन्दर झाँका तो 
पानी मे कीचड भरा था| ऐसा पानी पीने की तो कौन 
कहे, पाँव घोने में भी सूग जाती थी । किसी तरह वदनच 
को साफ-सूफ करके पोखरे की पाज पर दरी डालकर सो 
रहा । सोचा, खाने-पीने को न सही, सो तो लें | दो घटे के 
बाद एक स्वयसेवक दो गाँवो में 'हाँड' कर पाँच वकरियाँ 
दुृह्कर आाव सेर दूध लाया। उसे हसरतभरी निगाह से 
देखकर में पी गया। पीने के बाद ही ध्यान में आया कि 
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न मालूम थह पाँच बकरियाँ कितने बच्चो का मन भरती। 
पेट तो आधघ सेर दूध से कितनों का क्या भरता ! फिर 
लम्बी साँस लेकर लेट रहा । स्व० बकिमबाबू ने भारतवर्ष 
की वन्दना भे इसे 'सुजला सुफर्लाँ शस्यध्यामला' कहा है। 
उत्कल मे भी जरू की कमी नही । सुफलछा भी' है । भूमि 
उपजाऊ है। पर न “सुखदा” है, त “वरदा” । बाढ खूब 
भाती' है । और शान्तनू जैसे पुत्र पैदा करता था और गगा 
उन्हे बहा ले जाती थी, बैसे ही उड़िया बोता है और बाढ 
सब कुछ बहा छे जाती है । जहाँ हम लोग बैठे थे वहाँ बाढ़ 
आने पर पुरसों पानी चढ़ जायगा । खेती नष्ट हो जायगी । 
पद्ु भर जायेंगे । मकान गिर जायेंगे। घर से निकलता 
मुश्किल हो जायगा। बीमारी फैल जायगी । छोग बेमोत 
मरेगे । बाढ़ के चरे जाने पर लोग थके-माँदे फिर खेती 
करेंगे । फिर झोपड़ी की मरम्मत करेंगे और फिर बाढ से 
लडने की तंयारी मे छग्रेगे । 

शायद बाढ़ की मार से उड़िया इतना शिथिल हो गया है 
कि अब उसमें उत्साह नही । शायद दु ख को भूलने के लिए 
ही अफीम की-छाग भी छगगा छी है। आँखों म न तेज है, 
न उत्साह । बाढ-निवारण के लिए सरकार ने एक कमेटी 
बैठाई। उसने कुछ अच्छी-अच्छी सिफा रिशें भी की, पचासेक 
लाख का खर्च बताते हे । यदि इन सिफारिशों पर चला 
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जाय तो उडिये के जीवन में एक नई स्फूर्ति आ जाय, एक 
नई आशा पैदा हो जाय । पर फुरससेत किसे ? वाढ़-निवारण 
कमेटी की जाँच-रिपोर्ट आज सरकारी आलमारियो की 
शोभा बढा रही है | सुना, सिफारिशो के अमल मे छाने से 
कुछ ज़मीदारो को भी क्षति है, इसलिए भी आगे बढ़ने से 
रुकावट है । मध्यप्रान्त से पानी चलता है, जो उत्करू में 
आकर वाढ उत्पन्न करता है । रेल व थी, तव पानी सीघा 
समुद्र में जा गिरता था | अब रेल और नहरो के बनने के 
बाद उनको पाज के कारण पानी को रुकावट हो गई है 
ऐसा इस विषय के विशेषज्ञ लोग कहते हे । दुखी, दरिद्र, 
दीन उत्कल की यह करुण-कहानी किसका दिलर नही दहला 
देगी ? यमछोक मे पहुँचने के लिए वैतरणी नदी पार करनी 
पडती है, उत्कल में भी वेत्तरणी नदी है। मानो यह नाम 
यमलोक और उत्कलू का सादृश्य दिखाने के लिए ही 
किसीने रखा हो । फर्क इतना ही है कि यमलोक में भूख 
नही रूगतीं, उत्कलू में लगती है । 

ऐसे प्रदेश मे गाधीजी क्या आये मानो भगवान्‌ ही आ 
गये । उत्कल में गोपवाबू का, मेहताबाबू का, जीवाराम- 
भाई का अलूग-अलग आश्रम है । ग्राघी-सेवाश्रम नाम का 
एक और आश्चम हैँ । ये सभी आश्रम उड़ीसा की सेवा में 
रत है । जैसे हाथी के खोज में सभी खोज समा जाते हे, वैसे 
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बाढ़ो में जितनी संस्थाएँ सेवा के लिए उत्कल मे पहुँचती 
है उनके बारे मे उड़िया यही समझता है कि यह गाघी के 
ही आदमी है । अब तो गाधीजी स्वयं आ गये, इसलिए 
उड़िये के हर का क्या ठिकाना । उड़िया समझता है, अब 
दुख दूर होगा । इसलिए गांधीजी के सामने कीतंन करता 
है, नाचता है, स्त्रियाँ उल्ध्वनि करती हे । दो-दो हजार 
आदमी साथ में चलते हे, प्रार्थना में हजारो मनुष्य बाते 
है, और बडे जतन से ताँबे के टुकड़े पैसे, अधेले, पाई छाते 
है जो गाघीजी के चरणो मे रख जाते है । “भोजने यत्र 
सम्देहों घताशा तत्र कीदुशी !” पर उडिया भूखा है तो 
भी गाघीजी को देता है । बीस-बीस कोस से चलकर आने 
वाले नरककालछ का, घोती की सात गाँठो में से सावधानी- 
पुर्वेक एक पैसा निकालकर गाँधीजी के चरणो में रख देने 
का दृश्य सचम्‌च ही रुलानेवाला होता है । 

वर्षा आरम्भ होते ही पैदल यात्रा मे रुकावटें आते 
लगी। गावो में झोंपडियों की तो वैसे ही कमी रहती हैं 
औभौर गाँधीजी का दल ठहरा सौ-डेढसौ आादमियों का । 
जबतक वर्षा न थी, तबतक तो आकादझ्य के नीचे सो छेते 
थे। अब झोपड़ियो की ज़रूरत पड़ने लगी जऔौरः रात को 
कष्ट होने छगा | कीडे-मकोड़े, कनखजूरे बुरी तरह लोगो 
के विस्तरो पर चक्कर काटने छगे । एक दिन डेरे के पास 
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ही बड़े-बडे चार साँप भी देखने में आये । रात को ओस 
के मारे कपड़े सव के भीग जाते थे । छोगो के बीमार होने 
की आशका होने लगी, किन्तु गाघीजी के वातावरण में 
किसीको इसकी फिक्र न थी। मुझे लगा कि में गाघीजी 
से कहूँ कि यदि वर्षा मे यह दौरा जारी रहा, तो मण्डली में 
बीमारी फैल जाने की आशका है । 

भद्रक से जब हम लोग १२ मील की दूरी पर एक 
गाँव में पड़ाव डाले पडे थे, तव मेने इसकी चर्चा छेडी । 
गाधीजी को वात जेँंची | कहने छगे “अच्छा, तो कक 
एक ही मज़िल में हम भद्गक पहुँच जायेंगे ।” मेरे लिए तो 
एक मज़िल में १२ मील तय करना कठिन काम था। इसलिए 
मेने मोटर से जाना निश्चित किया | गाधीजी अपने दल के 
साथ मुझसे अढ़ाई घटा पूर्व चछे और यद्यपि में मोटर से 
चला, तो भी गाधीजी मुझसे आधघ घटा पहले ही भद्गक- 
आश्रम में पहुँच गये । रास्ते मे छोगो से पूछने पर पता 
चला कि गाधीजी बडी तेजी से चलते जा रहे थे और 
उनको पकडने के लिए उतके साथवालो को उनके पीछे- 
पीछे दौडना पड़ता था। पेंसठ वर्ष की अवस्था में गाघीजी 
की यह शारीरिक शक्ति अवश्य ही' चित्त को प्रसन्न करती 
है । इसका रहस्य उनका संयमी जीवन है । दिन-भर मे 
करोव एक सेर दूध और दो छटाँक शहद, उवालीहुई 
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तरकारी और कुछ आम--यह उनका सारा भोजन है । 
रात को आमतौर से वह दो-तीन बजे नींद से उठ जाते है 
और जव संसार सोता हैं तब वह जागतेहुए काम करते 
रहते है । इतना शारीरिक परिश्रम इस उम्र में अवश्य 
ही एक अद्भूत चीज़ है । जब इतनी फूरती के साथ गांधीजी 
को १२ भील की मंजिल तय करते देखा, तो मेंने मन-ही- 
मन मिन्नत की कि भगवान्‌ हमारे भले के लिए उन्हे लम्बी 
उम्र दे । जो लोग गाधीजी के स्वास्थ्य के सम्बन्ध में कुछ 
जानना चाहते हो, वे जान लें कि इन वर्षो में गाधीजी को 
मेसे इतना स्वस्थ नही देखा | देश के लिए यह सौभाग्य 
की वात हूँ । 

उत्कल के सेवको के विषय में कुछ लिखना आवश्यक 
है । इनमे गोपवन्धु चौधरी और श्री जीवरामभाई दो 
के नाम विशेष उल्लेखनीय है। दोनो मानो सेवा के 
साक्षात्‌ अवतार हैँ । गोपवन्धुवावू तो असछ वैष्णव हे । 
“पर दुःले उपकार करे तोये मन अभिमान न आणे रे । 
यह अपने ज़माने में डिपूटी-कलेक्टरी कर चुके किन्तु सेवा 
के लिए सव कुछ छोड़ा । अभिमान तो मानों इनको छू 
नही गया । जीवरामभाई का यह हाल है कि छालो रुपये 
छोड़कर सेवक बने । हम छोग जब सो जाते थे, तव यह 
रात को अकेले डेढ़ सौ आदमियो का पायखाना साफ करते 
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थे। घन्य है इनकी जननी को ! 

इस यात्रा में हास्थ रस की भी कमी नहीं थी । 
मिस्टर व्यूटो ( 8:0० ) एक जमेंन यूवक है, जो इस यात्रा 
में गाघीजी के साथ घूमते थे । उनका त्याग तो अव्वल 
दर्जे का है। गाँव मे खाने की तो यो ही कमी थी । 
श्री ब्यूटो हट्टेकट्टे जवान और बचपन से मास पर पढे 
हुए । इसीलिए अघभूखे रहते थे, पर अत्यन्त प्रसन्न | एक 
तहमद पहनकर फिरते थे । जवान तो हे ही, मूंछे अभी 
आई नही । गाँववाले पड़ाव के चारो तरफ सैकडो की 
सख्या में सुबह से शामतक झाँकते रहते थे कि उन्हे 
गाधीजी का दर्शन हो जाय । इस बीच में तरह-तरह की 
चर्चा करते थे । एक ने व्यूटो की तरफ अंगुली उठाकर 
कहा कि मीरा बहन यही है । सवको हँसी आ गई । कोई 
कहता था, जवाहरल्‍लार भी साथ आया हूँ । गाधीजी कौन- 
से हे यह भी उन दरेंको के लिए एक पहेली थी । एक ने 
मीरा बहन को देखकर कहा कि यही गांधीजी है । दूसरे 
ने किसी अन्य की ओर इशारा करके कहा, नही, गाधीजी 
यह हैँ । तीसरे ने कहा, नही गाधीजी तो भहात्मा है, वह 
सबको दिखाई नही देते ! 

गांधीजी के दल के लिए ऐसी-ऐसी बातें टानिक का 
काम देती रहती थीं | किसीने बताया कि मीरा बहन एक 


श्ड्२ बिखरे विचार 


मतंबा जनाने डिब्बे से मुताफरी करती थी। इतने मे टिकट- 
कलेक्टर टिकट देखने आया । मीरा बहिन का सिर तो 
मुंडा हुआ है ही । टिकट कलेक्टर आया उस समय ओढ़नी 
सिर पर से उतर गई थी । टिकट कलेक्टर ने समझा कि 
यह पुरुष है और कहने रूगा “आपको पता है, यह ज़नाना 
डिब्बा है ?” मीरा बहन नें तुरन्त अपनी ओढ़नी सिरपर 
खीची । टिकट कलेक्टर बेचारा झेपकर चलता बना । हम 
लोगो ने यह कहानी सुनी तो हंसते-हँसते आँसो में आँसू 
आ गये। 

उत्कल की यह यात्रा हँसी और रुछाई का एक अद्भुत 
सम्मिश्रण थी । 
२२ जूत १९३४ 


:8 ५ 
हिन्दुओं को नेतिक चुनौती 


डाक्टर अम्बेडकर ने जबसे हिन्दू-धर्म त्यागने का 
अपना निश्चय प्रकट किया है तबसे चारो तरफ एक 
तहलका-सा मच गया है । हिन्दूजाति पर आज सदियों 
से आफत आ रही है और कब इसका अंत होगा, इसका 
कोई ठिकाना नही है । पर हिन्दू जनसमाज में जैसी सामु- 
दायिक जाग्रति आज दिखाई देती है, वैसी शायद सैकड़ों 
वर्षों में भी न देखने में आई होगी | इसीलिए इस चोट 
से सार्वजनिक खलबराहट-सी दिखाई देती है और हिन्दू- 
नेता जी-जान से इस फिक्र में हे कि अम्बेडकर हिन्दू नाम 
को न छोडें । किसी एक आममंसमाजी सज्जन ने तो यहाँ 
तक कह डाहा है कि यदि अम्बेडकर के कोई सुपुत्र हो 
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तो वह अपनी लड़की उसे व्याह देने को तैयार है। अन्य 
सज्जन हिंन्दू-धर्म की महत्ता दिखाते हुए अम्बेडकर से 
धर्म-त्याग न करने की प्रार्थंवा करते हूं। सुवा है, पृण्य 
मालवीयजी अम्बेडकर को समझाते जानेवाले हे; पर 
इसका कोई फछ होगा, ऐसी उम्मीद करना वेकार है । 

ईसाई, मुसलमान आदि भी अम्वेढकर का दरवाज़ा 
जोरों से खट्खटा रहे है और उन्हें अपने-अपने धर्म की 
महत्ता दिला रहे हे । क्या हिन्दू, क्या ईसाई भौर क्या 
मुसलमान सभी यह समझ बैठे है कि जहाँ एक अम्बेडकर 
ते धर्म छोड़ा, छात्रों हरिजन हिल्दू-धर्म को तिछाम्वति 
दे देंगे, और हिन्दुओं को जिस वात का भय है वहीं बात 
ईसाई भौर मूसलमानों के लिए बा्या की किरण है 
इसलिए हिन्दू एक तरफ़ भर अन्यधर्मी दूसरी तरफ़ ! 
इनके वीच काफ़ी खीचातानी हूँ ! 

दोनों पक्षवाले स्वाहमस्वाह धर्म की महत्ता दिलाते 
हैँ । धर्म तो-- 

घृतिः क्षमा दमोप्तेयं शौचमिल्रियनिग्रहः | 
घीविदा सत्यमकोधों दशक धर्मेतक्षणम्‌ ॥| 

यह हैं। और यह कहना चाहिए कि जिसमें ये दस 
लक्षण पाये जायें वही भागवत, आये या हिन्दू है। इसी 
तरह मूसल्डम-वा-ईमान ( पूर्ण धामिक ) ही मुसलमान 
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कहलाना चाहिए | पर आज तो ये सब बाते पोथी-पन्नो 
तक ही सीमित हे । न तो इन दस लक्षणों की कसौटी 
पर कसे जाने के कारण ही कोई हिन्दू कहला सकता है 
और न मुसलमान कहलाने के लिए मूसल्कम-बा-ईमान 
होने की जरूरत है । हिन्दू, मुसलमान आदि शब्दों की 
परिभाषा तो अब समाज-विशेष तक हीं परिमित है। 
अम्बेडकर को भी कोई आध्यात्मिक उधेड-बुन नहीं है, 
जो अन्वेषण करने में लगे हो कि इन दस हछूफक्षणोवाला 
धमं श्रेष्ठ है या इस्लाम । उन्हे तो 'हिन्दू' नाम मख़रता 
है और वह उसे छोड़ने की फिक्र में हे | हमे भी इसी 
बात की फिक्र हैं कि वह बराय नाम भी हिन्दू बने रहे, 
चाहे उसमे सत्य घर्मं रहे, चाहे जाय | सख्या बनी रहे, 
यही चिंता है; और यह तृष्णा यदि स्वच्छ हो तो कोई 
अनुचित भी नही हैं | “धण जीतेरे राजिया ४” “कलो 
संघशक्तिः ।” पर क्या इस क्द-फाद या बेतुकी बौखलाहट 
से हमारी सख्या बढ सकती है, अथवा जितनी है उतनी 
भी' कायम रह सकती हैं ? 

दु.ख के साथ कहना पडता है कि अम्बेडकर की इस 
चुनौती से जहाँ काफी उत्तेजना है, वहाँ शान्त और 
सुस्पष्ट सूझ-समझ का दिवाला-सा दिखाई पड़ता हूँ। 
एक रोगी की जान बचाने के लिए पचासो उपचारक 
१० 
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भिन्न-भिन्न दवाइयाँ छेकर उसे पिलाने का हठ करे तो 
रोगी के रहे-सहे दिनो का भी खांत्मा हीं समझना 
चाहिए । एक बहुत बड़े बाँध में, जो चलनी की तरह 
छिद्रोवाला हो गया हो और जिसमे से फुहारे बड़े जोर 
* से फूट रहे हो, विकलते हुए पानी को छोटो-छोटो भर- 
भरकर रोकने का प्रयास करना हास्यास्पद ही होगा । 
इस सम्बन्ध की हमारी कारंवाई भी कुछ वैसी ही है। 
अम्बेडकर को भीतर रखने की जितनी चिंता हो रही 
है, उसका शर्तांश भी' हिन्दू-शरीर को स्वस्थ करने की 
नही । बेमरम्मत हिन्दू-समाज-रूपी घर चाहे अम्बेडकर को 
रख के, तो भी वह और लाखो अम्बेडकर सो बैठेगा। 
* हमारी सख्या का आधार हिन्दू-जमात के सुधार पर हीं 
अवलरूम्बित है । े 
आइचये तो यह है कि ऐसे विकट समय में भी हम 
वस्तुस्थिति को देखने से इन्कार कर रहे है । आज तक 
हजारो विधवायें, अनाथ और हरिजन विधर्मी वन गये 
है और बनते जा रहे है । मे एक भी ऐसे नव-विधर्मी को 
नहीं जानता जिसने कुरान या बाइबिल पर आशिक 
होकर चुटिया कटाई हो । किसी ऐसे समाज-मरित्यवंत से 
पूछिए, वह वतायेगा कि हिन्दु-समाज को उसने नही, 
किन्तु समाज ने उसे त्याग दिया हैं। फिर अम्बेडकर के 
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इस निरचय पर इतनी घबराहट क्यो ? और यदि रोग 
से मुक्त ही होना अभीष्ट है तो हम यह क्यो नही देखते 
कि अस्वेंडकर भी उसी पुरानी रककीर पर जा रहे हें 
जिसपर से करोड़ो हिन्दू तरस्त होकर हिन्दू-समाज को 
तिलाञ्जलि देते हुए गुजर गये है । जब कोई लडकी 
मूसलमान द्वारा भगाई जाती हैं तब हमे मुसलमानो पर 
रोब आता है; पर क्यो नहीं हम अपनी नालायकी पर 
रोष करते जो उस छडको के भगाये जाने की जिम्मे- 
दार थी ? 

कुछ वर्षो की बात है । एक मारवाडी लड़की को 
एक मूसलछमान भगाकर के गया । समाज को काफी रोब 
हुआ । खिलाफत का जमाना था, इसलिए यह मसला 
मुसलमान नेताओ तक पहुँचाया गया । उन्होने शरमा- 
शरमी में आकर कुछ मदद भी की; पर छड़की के जब 
वापस आने की आशा वँधी तब सबके चेहरो पर स्याही 
दोड़ गई । सवाल यह हुआ कि उस रूडकी को उसके 
घरवाले रख सकते हे या नही ? पचो ने व्यवस्था दी कि 
वह घर मे नही आ सकती । नौजवानो ने रोष दिखलाया, 
पर उत्तकी एक न चली | आखिर वह लड़की नही आई, 
वही अपघात करके मर गईं। हिन्दू-समाज ने यह साबित 
कर दिया कि छडकी ने हमको नही, किन्तु हमने लड़की 
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को छोड़ा । यह पन्द्रह वर्ष की वात हुई। आज भी किसी 
विघवाश्रम में जाकर वहाँ रहनेवाली किसी विधवा का 
इजहार छीजिए । कुछ ऐसी ही' कथा सुनने को मिलेगी । 

पर अब कुछ तुरत-ताजा वानगी भी देखिए। वर्धा 
के पास एक छोटा-सा सिंदी ग्राम है । वहाँ मीरा वहन 
( मिस स्लेड ) ने ग्रामोत्यान का कार्य प्रारंभ किया । 
वहाँ वह एक छोटी-सी झोपड़ी वनाकर रहने छूगी। जब 
पहले-पहल वहाँ पहुँचीं तव कौतूहलवश्य छोय इकट्‌ठें हो 
गये और उनसे तरह-तरह के प्रइन पूछने छगे। पानी की 
ज़रूरत पड़ी, तव एक नौजवान पानी ले आया और घड़े 
में पानी डाछकर चला ग्रया। पर यह कौतृहल कवतंक 
ठहरता ? आखिर दूसरे दिन मीरा वहन को पानी को 
ज़रूरत पड़ी तब घड़ा लेकर कुएँ पर पहुँची ! जिन चेहरों 
पर पहले मैत्री का प्रकाझ था वही आँखे दिखाने लगे 
और बोले---“आप यहाँ पानी नही निकाछू सकतीं, पानी 
चाहिए तो अपना अछग कुआँ बनवालो” । एक बनिये के 
कुएँ पर यईं, महारो ( हरिजनों की एक उपजाति ) के 
कुएँ पर गईं, माँगों ( हरिजनो की एक दूसरी उपजाति ) 
के कुएँ पर गईं, पर मीरा वहन के घड़े को कुएं में डलवा 
कर कुर्मां कौन अपवित्र करावे ! गाँववाले मीय वहन की 
प्रार्थना में आते है, अपना दुःख-द्दे सुना जाते हे, पर अपने 
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कुएँ मे मीरा बहन का घडा नही जाने देते । मीरा बहन 
दवा देती हे तब सब लोग ले जाते हे; ब्राह्मण भी ले जाते 
है, पर दवा विना स्पशें किये ऊपर से डालनी पडती है, 
नही तो ब्राह्मण अपवित्र हो जाय ! मीरा बहन कितना ही 
उपकार क्यो न करे, पर पानी नही मिलते का । अम्बेडकर 
के जानें से हमारा समाज नही डूबेगा, पर यह सुलूक है जो 
हमारे समाज को डूबो देगा । 

जो हमारी संख्या कायम रखना चाहते हे उन्हे अक्‍्ल 
से काम लेना चाहिए । चाहे एक हिन्दू छड़की मुसलमान 
ढारा भगाई जाय या एक छावारिस धोखे से मुसलमान 
बना लिया जाय, चाहे एक हरिजन प्रदोभन से ईसाई बन 
जाय अथवा अम्बेडकर हिन्दू-समाज को तिछाजलि देने का 
निदचय करें, यह सब एक ही रोग के भिन्न-भिन्न लक्षण 
है | जानेवाले खुद नही जा रहे हे, उन्हे हम भगा रहे है। 
हिन्दू-धर को हमने हरिजन, विधवा, अनाथ और जाति- 
बहिष्कृतों के लिए रहने लायक नही रखा; ऐसी' हालत 
मे जो हो रहा है वह अनिवायें है। सख्या कायम रखना 
है तो अम्बेडकर को या किसी अन्य बाहर जानेवाले को 
रोकने से नही, अपने घर की सफाई करने से ही तात्पयें 
सिद्ध होगा | कलेजें को चाक करके साँस को कायम रखने 
का प्रयास करना मूखंता नही तो क्या है ? 


१५० हिन्दुओं को नैतिक चुनोती 


हिन्दूसमाज का भरा हो यवि अम्बेडकर के इस 
निदचय से हमें कुछ सबक मिल्ले । क्या हम अम्बेडकर को 
भूलकर समाज की सफाई से नहीं ऊग सकते ? सौ कथनी 
से एक करनी हज़ार बार अच्छी है; पर इस समय तो 
केवल फिजूछ का होहल्ला है, इसमें करनी का नितान्त 
अभाव है । 


११ जनवरी १९३६. 
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ईश्वर-मजन अथौतू लछोक-कल्याण 


कुछ महीने की वात है--एक सज्जन ने गांघीजी को 
लिखा कि अब आप ससार मे थोड़े ही दिनो के मेहमान है, 
इसलिए बेहतर यह है कि आप सारे काम-घाम को छोड़कर 
अपना अन्तिम समय हरि-मजन में बितावे। गांधीजी ने 
जो उत्तर भेजा, उसका भावार्थ यह है .--- 

- “आपने लिखा यह ठीक है, पर हम अन्तिम समय को 
ही ईइवर-भजन में बितावे और बाकी जीवन में बेफिक्र 
रहे,बह सारी भावना भूल भरी है--हमारी गर्दन तो हर 
क्षण काल के हाथो में पडी है, इसलिए सारा-का-सारा 
जीवन ही. अन्तिम घड़ी है, ऐसा मानना चाहिए। गौर 
मेरी बात तो यह है कि मेरा प्रतिक्षण ईइ्वर-भजन ही में 
व्यतीत होता है ।” 


श्ष्र्‌ दिलरे विचार 


गांवीजी कवन कोई जनीजखा नहीं है । जो छोच 
भजन का अर्य आँख मूंदकर वेठ जाना करते हूँ, उन्हें उाहे 
यह वात ऋुछ आइचर्यमवय सी भले ही छबगें। थी 
शीकृप्ण ने कहा हैँ: “यज्ञ: कर्म समुद्नव:” जर्वात 
का वमें में ही समावेग हूँ । “तवहि कर्िचित्कणमपि नातु 
तिध्वित्यकर्मझृत्‌ ।7 किसी भी मनुष्य का एक लण भी करने 
के विदा नहीं दीतवा । प्रदव इतना ही हूँ कि वह करने 
पध्व के लिए होता हैं वा पर के लिए। जो कम पर 
के लिए है, वही यन है। च्वार्यी लोन जिन तरह बाचतत 
होकर जपने लिए कर्म करते है, महापुर्ष लनासक्व हीकर 


३] 


| 


निरन्तर छोर्यो के कल्याण के कम करते हैं । ने 
कहा -नेरे छिए तीनो छोकों में कुछ भी कर्तव्य नहीं हैं, पर 
“यदि हचहं न चर्तेयं जातु कर्मण्यतन्द्रित: ॥ 


मम वर्त्मानुवर्तन्ते मनुण्याः पार्य सर्वेज्षः ४ 

यदि अंगड़ाई छेने की भी फुरसत लिए विना में कान नें 
च रूपा रहूँ, तो छोय भी जारूची चन जायेंगे । 

गांधीनी की भी जाडज वही हालत है । बिना विवान 
लिए वह हर क्षय “परे के लिए करने करने हूँ, कयात्‌ 
उनका यन्न वरावर चलता ही रहता है । फ़िर क्यो न वह 
कह सके कि में हरिमजन में छया हुआ हूँ ? 
अक्तूबर १९३८. 
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मुझसे सब अच्छे 
परदा 


« बिखरे हुए विचारों की भरोटी 


हिन्दी-प्रचार कैसे ? 


- जात-पाँत तथा अस्पृश्यता 


सट्टा, फाटका, फ्यूचर मार्केट 


« पानी में भी मीन पियासी” 


राड की जड़ हाँसी 
हीरा 


0 
मुझसे सब अच्छे 


मुझे सबेरे टहलने की आदत है। प्रात काल की 
जुद्ध हवा मनुष्यो को नया जीवन दे देती हैं । जब-जब मे 
घर पर रहता हूँ, सबेरे का भ्रमण एक प्रकार का नियम- 
सा हो गया है । एक रोज़ सवेरे टहलने निककछा तो वायु 
की परमायं-वृत्ति पर विचार करने लगा | 

पदिचमी हवा चक रही थी । मेने सोचा, यह वायू 
कितने परिश्नम के वाद यहाँ पहुँची होगी ! कहाँ से चली, 
कितना उपकार किया, इसका अन्दाज़् कौन लगाये ? 
मारत का परिचमी सागर यहाँ से करीव ६०० मीछ होगा; 
किन्तु इसके आगे अफ्रीका तक केवल निर्जेन समृद्र ही 
समुद्र है। सम्भवत. उससे भी पदिचम और पश्चिमतर के 


१५६ दिखरे विचार 


प्रदेशो से पहाड़ियो, नवियों, समुद्रो, मनुष्यों, जीव-जन्तुओ 
को जीवन देती हुई यह पवन यहाँ पहुँची होगी; और जब 
यहाँ के छोगो को सुख देती हुई, अपने कर्तेंव्य-पालन के 
लिए, ग्ान्तभाव से पूर्व प्रदेशों की ओर' अग्रसर होगी | 

मेने सोचा, यह हवा इतनी सेवा करती है फिर भी 
अखवारो मे इसकी चर्चा क्यो नही होती ? हवा से मेने 
कहा--“हवा ! तुम ससार का इतना उपकार करती हो; 
किन्तु तुम्हारी सेवा की ख़बर में अखबारों में तो कभी 
नही पढता ? तुमको चाहिए कि जो थोौड़ी-सी बात करो 
उसको बढा-चढ़ा के, अखबारों में छपा दिया करो ।” हवा 
ने कहा--“कौन-सा अखबार बच्छा है ?” मेने कहां-- 
“गहिन्दी-अंग्रेज़्ी के बहुत से अखबार हैँ। सभी में अपनी 
प्रशसा छपाया करो ।” हवा नें पूछा, “क्या सूर्यक्ोक एवं 
चन्द्रछोक में भी तुम्हारे यहाँ के अखबार जाते है ?” 
मेने कहा, “वहाँ तो नही जाते ।” 

हवा ने मेरी मूखंता पर हँस दिया और कहा---ठुम 
पक्के कृप-मड्क हो, तुम्हारे छिए थोड़े-से छोग ही ब्रह्माण्ड 
है। मेने तो प्राणिमात्र की सेवा का ब्रत के रखा हैं, 
और मेरा अख़बार है मेरे ईद्वर का हृदय । वहाँ सब 
खबरे अपने आप पहुँचती है--भछी-बुरी सभी बातें वहाँ 
छपती रहती हैँ । किसी बात का वहाँ पक्षपात नहीं। 


क् 
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किसी के कहने से वहाँ कोई ख़बर नही छापी जाती है ॥ 
सच्ची खबरें वहाँ स्वय छप जाती है । में तुम्हारी तरह 
मूर्ख नही कि विज्ञापनवाज्ञी के बरूदल में फेस जाऊं । 
निस्स्वार्थ भाव से चुप-चाप प्राणिमात्र की सेवा करना, यही 
भैरा धर्म है और मेरे स्वामी को भी यही प्रिय है । अच्छा 
हो तुम भी मेरा अनुकरण करो।” 

हवा की यह स्पष्टोक्ति मुझे बडी बुरी लगी। में और 
हवा जेसी जडवस्तु का अनुकरण करूँ ? मन में बआाया 
कि एक व्याख्यान ही झाड़ दूं। अखबारों में तो उसका 
अतिरजित घिवरण छप ही जायगा। किन्तु पवन को तो 
“हूगन छरूगी प्रभु पावन कौ”, उसे मेरा व्याख्यान सुनने 
की फुरसत कहाँ ? वह तो “कामये दुःखतप्तानां प्राणि- 
नासातिनाशनम्‌” गाती हुई शीक्षता से चछ निकली | 

तब मेंने अपना सारा गुस्सा एक ऊंट पर उतार 
दिया । बात यह हुई कि रास्ते में एक ऊँट महाशय अपनी 
थकान उतारने के छिए हाथ-पाँव पीट-पीट कर धूछ 
उछाल रहे थे। मेने ग्द से तग आकर, कोघ में, ऊँट से 
कहा--“तुम बड़े गंवार हो, जरा भी तमीज़ नही है । पद्ु 
ही जो ठहरे । हम छोग जिन रास्तो से होकर निकलते हैं, 
उनमे गरीब मनुष्य भी किनारे खडे होकर झुक के हमें 
प्रणाम किया करते है । हम जब-जब टहलने जाते हैँ तब- 


श्ष्८ बितरे विचार 


तब हनारे रूठैत नौकर रास्ते में चलनेवबालों का नाकों- 
दम कर देते हूँ । तुमने हमें झुककर अणाम करना तो दूर 
रहा, उछटठा घूछ उछाऊना गुरू कर दिया; इसीते 
मालूम होता हैँ कि तुम यंवार भी हो जोर घृष्ठ भी ।* 
इस पर ऊँट ने अपना व्यायाम तो वन्द्र कर विया, 
पर मेरी वात युन कर खिछ-खिल्मा कर हँस पड़ा । वोछा--- 
“तुम मू्खे तो हो ही, किन्तु अभिमानी भी हो। बमी तो 
तुम पवन को उपदेग देने की धृष्टता कर रहे थे ! पवन तो 
जादर्ण सेवक है, ईव्वर-मक्त है,---उसने तुम्हें छुछ नहीं 
कहा किन्तु मझे उपदेश देने की धृप्टका वे करना । बच, 
यह समझ लो कि मुझसे तुम वहुत गये-वीते हो।” मेने 
कहा--“कट, तू पश्ु होकर मनुष्य को उपदेश देने चला 
! मजे तेरी वृद्धि पर तरस बाता है ।” ऊँद की मुखा- 
ति गम्भीर हो उठी, बाँचों में तेज चमकने छगा : अपने 
नयवनों को फटकार कर उससे कहा --- क्या केवल मनुप्य- 
ह मिलने ही से मनृप्य अपने को मनृ्य कहने नी 
नविकारी हो जाता हैं? क्या औरंगजेब, नादिरयाह, 
महमूद गच्चनी, ह॒त्वारा 'अन्दुरंशीद मौर ऐसे-ऐसे व 
पायी सपने को मत्रप्प कहने के अधिकारी हो सकते हैं 
भौर उन्हे मनृष्व-्देह मिल गई, इसी वित्ते पर दया वे 


अपने 
को हम पशु से ऊँचा चमझ सकते है ? यदि तुम भी ऐ 
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मानते हो तो तुम्हारी बुद्धि को शतवार घिक्कार हे ।” 

में कुछ ठडा पड गया। मेने कहा--“भाई ऊेट, उन 
पापी मनुष्यो की बात न करो। वे तो नर-राक्षस थे। 
किन्तु, में तो ऐसा नहीं हूँ। में तो अपने छिए कह 
सकता हूँ कि अपनी समझ में, में तुमसे कही अच्छा हूँ ।” 
ऊँट फिर हँस पड़ा । कहने रूगा---“अच्छा, ज़रा बता तो 
दो, तुममें मुझसे कौनसी अच्छी वात है ?” 

में सोचने लगा, क्‍या वताऊं ? आख़िर घन के 
अलावा मुझमे और कौन-सी अच्छी बात है जिसका में, 
गये कर सकूँ ? अत्यन्त साहस करके मेने दबी ज़बान से 
कहा--“'अच्छा तो देखो, तुम जानते हो, में त्याग से 
कितना प्रेम करता हें, सादगी से रहता हें, खादी पहनता 
हैं, यह क्या कुछ कम है २?” ऊंट ने गयव॑ के साथ कहा, 
“इसमें गवें करने की क्या वातु है ” मुझे देखो, में तो 
कुछ भी नहीं पहनता |” मेंने कहा, “और सुनो, में 
भोजन भी सादा खाता हूँ,' मि्च-मसाले नहीं खाता ।” 
ऊंट ने कहा, “अच्छा त्याग किया, मुझे तो देखो कि केवल 
सूखी पत्तियाँ ही चवाकर रह जाता हूँ ।” मेने कहा, “मेने 
तो गृहस्थाश्रम का भी त्याग कर दिया है।” ऊँट ने कहा, 
“ब्यो इतना अभिमान करते हो ? मेने तो गृहस्थाश्रम में 
प्रवेश ही नही किया--सो मे तो बालनब्ह्मचारी हूँ।” 
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मेने कहा, “मुझसे ईर्षा-देष अधिक नही, झूठ बहुत कम 
वोलता हूँ; सो भी अनजान में, रोष भी कम आता है।” 
ऊँट ने कहा, “इसमें कौन-सी बड़ाई की बात है ? मुझ- 
में नईर्षा है, न देष, और न क्रोध; झूठ तो जीवन 
में कभी बोला ही नही |” 

मेने कहा--“मुझ में सेवावृत्ति है ।” ऊंट ने कहा 
“इसका नमूना तो हम रोज देखते है। कछ एक पीछा 
बछड़ा रो रहा था, क्योकि उसकी माँ का दूध नित्य-अ्रति 
तुम पी लेते हो । वछड़ा तृण खाकर जीवन-निर्वाह करता 
है । उस दिन, सुनते है, तुमने एक घोड़े को भी दौड़ करा- 
कर मार डाछा । शहर के तमाम घोड़ो मे इसी वात की 
चर्चा थी। उनकी एक विराट सभा हुई थी, उसमें मृतक 
के प्रति सहानुभूति और तुमारे प्रति घृणासूचक भ्रस्ताव 
भी पास किये गये थे । न माछूम इस प्रकार तुमने कितने 
ऊँट, घोड़ो और वैलो को कष्ट दिया है। कितने पशुतरों 
को लंगड़ा किया है। कितनों को अपनी मोटर के धवकों 
से गिराया है । अच्छा सेवा का दम भरने चले हो। मुझे 
देखो, न कपड़े पहनता हूँ, और न जिह॒वा-स्वाद का नाम- 
मात्र भी सम्बन्ध है। केवल सु्खे तृण खाता हूँ; फिर 
भी वेंत, कोड़े और ठोकरें खाता हुआ नम्रतापूर्वक तुम 
लोगों की सेवा करता हूँ । इसी को सेवा-ब्रत कहते है। 


मुझसे सब अच्छे १६१ 


तुम लोगों से सेवा कैसे सम्भव है ? पहनने के लिए तुम्हे 
कीमती वस्त्र चाहिए, खाने के लिए सुस्वादु भोजन, सेवा 
के लिए नौकर, रहने के लिए महल, टहलने के लिए 
अच्छे वाहन या मोटर; सफर करते हो तो मतो सामान 
एवं सुख-सुविधा की सामग्रियाँ साथ में चलती है, तुम्हारे 
लिए और बोझा ढोना पड़ता है हमको । अकारू पठता हैं 
तो हम छोग भूखो मरते हे, पीनें को पानी नही मिलता, 
किल्तु तुम्हारे बगीचो की फुछवाड़ी को सरसन्ज रखने में 
ही ग्राम के अनेक बलों की शान्ति नष्ट हो जाती है। 
हम लोग प्राय. ब्रह्मचारी रहते हे, किन्तु सुनते है, तुम्हारा 
भनृष्य समाज इस विषय में बड़ा पतित है। छम की वात 
है कि इस पर भी तुम अपने को हम से श्रेष्ठ समझो ।” 

ऊँठ की बात मेरे हृदय में चुम गईं । मुझे ग्लानि 
होने रूगी । अन्तरात्मा कहने ऊगी---“मूर्खे, तू ऊँट से भी 
गया-वीता है ।” पास में खड़े हुए करीर के वृक्ष ने सिर 
हिलाकर कहा--“'ऊँट सच कहता है ।” तब मेने कहा--.. 
“प्रभो ! मुझे ऊँट जितना आत्म-वरल तो दे दो ।” 

सहसा आकाश में बिजली चमकी । मेष गर्जा। 
सुनने वालो ने सुना | कहनेवालो ने कहा:--- 

“पो सम कौन फुटिल खल कासो ? 
जेहि तन दियो ताहि बिसरायो, 
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कवि अकबर ने जब अपनी जाति से परदे की प्रथा 
को उठते देखा, तो उनके मूख से सहसा निकल गया--- 
बेपरदा नज्ञर आईं करू जो चन्द बोबियाँ । 
अकबर ज़मी में शरते फ़ौमी से गड गया।॥। 
पुछा जो उनसे आपका परदा वह क्या हुआ? 
कहने ऊूगीं कि अक्छ पे मर्दों को पड़ गया ॥| 
भहाकवि जकवर अहले-इस्लाम के और अपने दीन 
के पावन्द थे । कुरान शरीफ में परदे की जोरो से आज्ञा 
है और इसलिए अपनी जाति को कुरान के फरमान के 
खिलाफ जाते देख अगर वह “गैरते कौमी” से “ज़मी' में 
क्या, पाताल में गड़ जाते, तो कोई अचम्भे की बात न कही 
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जाती, किन्तु हिन्दू जाति न तो कुरान गरीफ की ही क्रायछ 
है जौर न उसके यहाँ “बेपदंगी” हराम है। फिर भी 
जब परदे का अन्त होते देख कुछ भाई---जो बुरी-सेन्वुरी 
रुढ़ि को भी सनातन-घर्म मान वैठें हे और जिनका 
प्राचीनत्व मवसे १०० या २०० वर्षों तक ही सीमित 
है--परेणाव होते हे जौर परदे के लोप में सनातन-घर्म 
का ही ह्यास देखते हे तो अवश्य माशचर्य होता है । असल 
वात तो यह है कि हममें इतनी पराधीनता आ गई हैँ 
कि काछ के चक्र के साथ जो २ बराइयां हममे आ गईं 
हैँ उनको सद्गुण और उनकी रक्षा करने को हम सवा- 
तन-घ्म मानने छगे हे । बड़ी वालिकाओं के विवाह का 
विचार भी करो तो “धर्म गया! ! विववा-विवाह का 
तो नाम भी सुनना नहीं चाहते। बछुत चाहे विघर्मी 
होकर हम पर शासन करें; परन्तु जब तक वे चुटिवा 
रखते हू हम उन्हे पास नही फटकने देते | हिन्दू जाति 
का ह्मास चुपचाप सहन करते रहेंगे । पराधीनता के बोझ 
को फूल-सा मानकर सिर पर छूदे रखेंगे | विधवाजों की 
दुर्देशा को सुतकर कछेजा कड्डा कर छेंगे । 'संगठत के 
सुर में भी सुर मिला देंगे; किन्तु जहाँ कोई किवात्मक 
संगठन की वात उठी कि वस “धर्म डूबा कह कर झट 
विरोध करेंगे । यह हमारी गति-विधि हूँ । 


परवा ५ 


जो धर्म स्वयं तो क्या डूबे, डूवते हुए को भी उवार 
सकता है, उसकी हम अपने दुर्गुणो से रक्षा करने का 
दावा करें--इससे अधिक वालकपन और क्या हो सकता 
है ? जहाँ रढ़ियो तक ही धर्म परिमित होता हो वहाँ परदे 
को हटाने के उद्योग में भी “घर्मं डूबा” का भूत हमे डरा 
सकता है । “पुरानी सभी बातें बुरी और नई सभी अच्छी” 
अथवा “पुरानी सभी वार्ते अच्छी और नई सभी बुरी” इन 
दोनो में से एक भी सूत्र समझदार व्यक्ति पर असर 
नही कर सकता । फिर भी यह खोज करना अप्रासंगिक 
न होगा कि श्राचीन समय में परदे का क्या स्थान था । 

यदि परदे का “घूघट” या “बुर्का' ठीक अर्थ है, तो 
पुराणों के देखने से यह अवश्य स्पप्ट हो जाता है कि 
यह प्रथा उस समय जारी नहीं थी। प्राचीन ग्ुफाओं 
की चित्रकारी को देखने से भी यही निर्णय होता हूँ । 
परदे का पर्यायवाची दाब्द ही सस्कृत में नहीं मिलता। 
इससे यह अनूमव सहज ही में हो सकता हूँ कि परदा 
आयें प्रथा नही है । हमारी देवियो ने किसी किसी प्रान्त 
में जब साड़ी को तिलछाजलि दे घाघरे (रहेंगे) को 
अपनाया, शायद उसी समय परदे को भी धारण किया 
होगा । मूसछमानों के राज्य-काल में हमने वहुत से मूसल- 
मानी रिवाजो को अपनी रूढ़ियों मे शामिल किया॥इ 
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हुक्‍का पीना, आसन-सिंहासन के बदले गद्दे-मसनदों के 
सहारे बैठना, सिर पर मूृकुट के बदले बड़े साफों का 
बाँधना, स्त्रियों में कर्णछेद, सूथन, कुर्ते व अनेक नये 
प्रकार के आभूषणों का प्रचार, नई तरह के केश- 
विन्यास, कब्नो की, पूजा करना इत्यादि-इत्यादि अनेक 
क्रिया-अक्रियाओ को समय के अनुकूछ फैशनेबिक बनने 
के लिए, हमने अपनाया । आज मृसलमानी राज्य नही है, 
परन्तु मूसलमानी' सस्कृति के अनेक भग्नावशेष बाज भी 
इममे अनेक रूढियों के रूप में सौजूद है और तुर्रा यह 
यह है कि उन्हें छोड़ते मे भी हम 'सनातन-घर्मे' का हास 
देखते हे । बस, परदे का भी यही हाल है । 

वास्तव मे तो, चाहे कोई वस्तु प्राचीन हो चाहे 
अर्वाचीन, जब तक हमें उसके छाभ का पुरा प्रमाण ने 
मिले ओर उसकी बुराई प्रत्यक्ष हो, तो उसे बताये 
रखना बुद्धिमानी नहीं। आख़िर परदे के पक्ष में ऐसी 
कौनसी बात है, जो हमे उसकी ओर आकर्षित कर सके । 
परदे के पक्षपाती कहते हूँ कि परदा उठा देने से स्त्रियों 
का शील कम हो जायेगा और अनाचार की वृद्धि होगी। 
उतके इस मत के पक्ष में क्या प्रमाण है? भदि हम 
इस दल्लीरू को स्वीकारः करलें, तो फिर उसका ताकिक 
निष्कर्ष तो यही तिकछेया कि प्राचीव समय में जब परदा 


परदा २६७ 


नही था तब आज की जपेक्षा स्तियो का शीलू गिरा हुआ 
था | इसी दक्नीछ के आधार पर यह भी मानता होगा 
कि मूसलमान स्त्रियो का शील हिन्दू स्त्रियों के शील से 
बढ़ा-चढा है--क्योकि मुसलमानों में हिन्दुओं की अपेक्षा 
परदे की क्‍ड़ाई है । परन्तु क्या ये वातें स्वीकार करने 
योग्य हे ? वस्तुस्थिति यह हैँ कि प्राचीन स्त्रियों का 
जश्ील वर्तमान समय से कही अधिक वढा-वढा था और 
हिन्दू स्त्रियों का शीलक मुसलमान स्त्रियों की अपेक्षा 
अच्छा नही तो बुरा अवश्य नही है। इसके बलावा 
गुजरात, महाराष्ट्र, मद्रास आदि प्रान्तो की स्त्रियों का 
शीकू--जहाँ परदे का नाम-निश्ान भी नहीं हँ--अन्य 
परदे वाले प्रान्तो से किसी भी प्रकार नीचा नही है। 
हमारे देश के गरीवो में तो परदे का रिवाज्ञ बहुत कम 
है, फिर भी घनिको में गरीवो की अपेक्षा अधिक अना- 
चार है । शहरो में आमो की अपेक्षा परदे की चहुतायत 
होने पर भी ग्रामो की अपेक्षा शहरों में चरित्र-दोष 
अधिक है । ऐसी हालत में यह कैसे माना जा सकता है 
कि परदे की प्रथा उठने से स्त्रियो के शीक को ठेस 
पहुँचने का भय है? थोड़े दिन पहले मेंने यह प्रन्‍व एक 
विदुषी देवी के सामने, जो बम्वई के एक प्रस्थात वनितागृह 
का सचालन कर रही ह, रखा था। यह देवी नारी मनोवृत्ति 
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से पर्याप्त अभिज्ञता रखती थी। उनको मेरी उलशन 
पर बेहद दया आईं। परदे से भी शील का कोई सम्बन्ध 
हो सकता है, यह बात उनकी समझ के बाहर थी। 
स्वास्थ्य की दृष्टि से तो परदा एक जंगली प्रथा है । 
हिन्दू-संगठन की दृष्टि से परदा घातक है । यह तो किसी 
से छिपा नही है कि यूवावस्था में पुरुषों की अपेक्षा 
स्त्रियाँ अधिक मरती हे। मूसलछमान स्त्रियों को हिन्दू 
स्त्रियो की अपेक्षा संक्रामक रोग अधिक सताते है । कारण 
स्पष्ट है, जहाँ शुद्ध वायू बौर व्यायाम का अभाव हो, 
वहाँ स्वास्थ्य निभना कठिन है। यदि हिन्दू-संगठन के 
कार्यक्रम में शारीरिक सगठन को भी कोई स्थान है तो 
अवदय ही हम स्त्रियों के शारीरिक संगठन की' उपेक्षा 
नही कर सकते । बंगछा गाय से उत्पस्त हुआ बैल मार- 
वाड़ी साड के मुकाबले मे अच्छा हो, इस जाशा को 
बलवती बनाने के लिए हमें बंगछा गाय. की नसल को 
बलिष्ठ बताने का उद्योग करना होगा। जो लोग स्त्रियों 
की उन्नति के बिना ही हिन्दू-संगठन का सुख-स्वप्न देख 
रहे हों, वे धोखे भे है। भाज संसाय का कोई स्वतन्त्र 
या अेस्वतन्त्र राष्ट्र ऐसा नहीं कि जहाँ स्त्रियों की 
दशा भारतवर्ष जैसी शोचनीय हो । यदि हिन्दू जाति को 
जीवित रखना है, बलिष्ठ बनाना है, स्वराज्य लेना है तो 
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अवध्य ही हम स्त्रियों को अपना उपयोगी मित्र बनावें। 

आदशें गृहिणी कैसी हो इस सम्बन्ध में कहा है-- 
४कार्येबु सन्नी करणेषु दासी भोज्येषु माता शयनेषु रंमा। 
सनोनुकूछा क्षमया धरित्नी गुणेइच भार्या कुलयुद्धरंती ए 

हमारी' देवियों से चाहे और अनेक गुण आज भी 
विद्यमान हो, निरचय ही वे “कार्येषु मन्त्री/ की उपमा 
के योग्य नही है । और इसका सारा दायित्व पुरुषो पर ही 
हु, जिन्‍्होने अपने स्वार्थ के किए स्त्रियो का कतेंव्य 
केवल “करणेषु दासी” और “शयनेषु रम्भा” तक ही 
परिमित कर दिया है । परदे के कट्टर भक्‍त मिस्र और 
तुर्की में स्त्रियों को उन्‍तत बनाने की चाह--भौर हिन्दुओ 
का ऊलकीर के फकीर होना--यह हिन्दू-सस्कृति पर एक 
बड़ा धव्वा है जिसे धो डालना प्रत्येक विचारशीरू 
मनुष्य का पवित्र कर्तेव्य है ॥ 

परन्तु जेसे और सुधारों के सम्बन्ध में वैसे ही 
स्त्रियो के सुधार में भी हमें विवेक की आवश्यकता है। 
सुघार का यह अर्थ नही हूँ कि हम हर बात में पाश्चात्य- 
प्रणाली को अपना ध्येय मान बैठे । जो कम, जो 
विचार, जो आचार, जो प्रणाली त्याग और सयम की 
भावना पर आश्चित हो, वे समी अच्छे और जो स्वार्थ 
एवं विषयो की बुनियाद पर अवस्थित हो, वे सभी बुरे। 
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स्त्रियों के सुधार का यह अर्थ नही कि हम उन्हें घूघट 
से निकाल कर “हँट' के नीचे रख दें । परदा यदि विषयों 
एवं स्वार्थ की वृनियाद पर हूँ, तो भारतीय स्त्रियो का 
पाइचात्य सम्यता में रंग देना भी संयम से कोसो दूर 
होगा । जहां त्याग और संयम की भावना न हो वहाँ चाहे 
पूर्वी प्रणाली रक्‍खें चाहे परिचमी--फछ दोनो का बुरा 
है । विछायतती गफीम का टिचर खालो, चाहे देशी अफीम 
की वट्टी नियछक जाओ--दोनों का परिणाम मृत्यु होगा । 
हमें तो विष छोड़ अमृत पीना है । हमें पेरिस की मेमों की 
ज़रूरत नही, सीता-सावित्री की ज़रूरत हैं। और सीता- 
सावित्री बनाने के लिए हमें राम-सत्यवान बनना होगा--- 
संयमी और त्यागी वनना पड़ेगा । 
स्त्री-सुवार का प्रसंग छिड़ने पर एक मित्र ने मुझ से 
पूछा था कि हमारी स्त्रियाँ भी ऐड़ी वाले जूते और अंगरेजी 
कोट पहने तो कौन सी बुराई है ? अवध्य ही इसमें कोई 
बुराई न होगी, यदि हमारा ध्येय भोगों तक हीं परिमित 
हो । किन्तु यदि हमारी शिक्षित देवियों को यह अभीष्ट 
हो कि वे भारतवर्ष के स्त्रीसमाज को अपना कार्य-क्षेत्र 
चनावे, तो उन्हें अपनी वेश-भूषा आचार-व्यवहार इतना 
सादा एवं कम-लर्चीका रखना होगा कि जिसमें वे साघारण 
स्त्री-समाज में सुगमता से प्रवेश पा सकें । देश में इस समय 
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कोट-हैटघारी “जेंटिलमैनो” एवं शू-पाउडर लिपस्टिक का 
प्रयोग करने वाही भारतीय “मैडमो' और साधारण जन- 
समाज के बीच एक वड़ा सा अन्तर पड गया है । और तो 
और, शिक्षितों एवं अछिक्षितो के बीच भी खासा अन्तर 
बढता जाता है--यह स्थिति वाछनीय नही हैं । जिन्हे सेवा 
करना है, उन्हे द्रघ मे शक्कर की तरह जनता में मिल जाना 
होगा | और हमारे जेन्टिलमंनी और मैडमी लिवास दूध में 
शवक्‍कर का नही काँजी का काम देंगे । देश में करोडों छोग 
अन्न और वस्त्र के लिए तडपते हो, ऐसी हालत मे हमारा 
साहबी ठाठ-बाट गरीबो की आह का उपहासमात्र होगा। 

किन्तु यह विषयान्तर हो गया । परदा सुधार का एक 
अग है इस लिए सुवार की थोड़ी विवेचना कर देनी 
आवश्यक जान पड़ी | प्रस्तुत विषय तो परदे का है और 
उसमें भी “कथनी” (कहने) की अपेक्षा 'करनी' ( करने ) 
की अधिक आवश्यकता है । शायद वहुत-से भाई-बहनो की 
दृष्टि से यह लेख गुजरे, किन्तु वर्तमान दशा में कार्य का 
भार बहनो की अपेक्षा भाइयो पर अधिक हैँ । यदि परदे की 
जीवन-सीमा को हम शीघ्य समाप्त न कर सके, तो इसका 
दोष पुरुषो पर ही अधिक होगा । भारतीय देवियो में चाहे 
जितने ऐव आ गए हो, वे “मनोनुकूछा” तो अब भी हे । 
फाल्युन १ संबत्‌ १९८४. 
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“परीक्षा के बाद क्या करूंगा” यह प्ररन हर एक 
विद्यार्थी के हृदय में हिलोरें मारता रहता है । जब इस प्रदन 
का ठीक उत्तर नही मिलता तब आगे की पढ़ाई शुरू होती 
है। में ऐसे विद्याधियों को जानता हूँ जिनको मैट्रिक के 
बाद घंघा नही मिला तो वे आई० ए० में गये और फिर 
घंघा नही मिला तो बी० ए० और उत्तरोत्तर एम० ए० तक 
चले गये । उसके बाद भी घंधे के अभाव में विदेशों को 
शिक्षा के छिए ज,ने की सोचते है । शिक्षा का यह पहलू 
अवश्य ही दिलचस्प और करुणामय हैं; क्योकि घंवे का 
अभाव पढने के लिए बाध्य करे, ऐसी विद्या अमिश्रित 
दाभकरी नहीं हो सकती। सेवा के मनसूबे तो कोई ही 
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बाँघता होगा; क्योंकि प्रथम तो आधुनिक शिक्षा का वाता- 
चरण ही सेवा की तरफ नही खीचता और ऊपर से दरिद्वता 
का बोझ । इसलिए पढनेवाले लड़को के मनसूबे प्रायः 
आशिक क्षेत्र भे ही चक्कर लगाते है । 

पढनेवालो में घनिको के लड़के तो होते ही कम है, वाकी 
के, गरीबी में पलनेवाले दरिद्र विद्याथियो के मनसूबे आथिक 
क्षेत्र तक ही परिमित हो तो इसमे कोई आश्चये नही है । 
अफसोस केवल इसी वात का है कि आज के विद्याथियों 
की मनोवृत्ति भीर है, तर्कानुगासिनी नही है । पचास वर्ष 
के पहले के यूवको और आज के युवकों की मनोवृत्ति मे 
कितना अन्तर है ! पचास या सौ वर्ष पहले मारवाड़ से 
आने वाले अशिक्षित गेंवई जनो ने किस अदम्य उत्साह के 
साथ कठिनाइयो का मृकाबिला किया, कैसे अपने कारोबार 
जमाये और कैसे-कसे कष्ट सहे, इसकी आज के यूवक 
कल्पना भी नहीं कर सकते । मेरे पितामह वाईस वर्ष की 
अवस्था में वम्बई में रोज़गार करने के लिए घर से चले तो 
उन्हे पिछानी से इन्दौर तक ऊंट की सवारी करनो पड़ी 
और इन्दौर स्टेशन पर रेल में सवार हुए । वम्बई पहुँचकर 
आठ साल तक घधैयें और परिश्रम के साथ उन्होने अपना 
कारोबार जमाया और बाद सें पिलानी लौटे | यह कोई 
इनेगिनें उदाहरण नहीं हे । उस समय के छोगों का यही 
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हार था | कम खर्च से रहना, परिश्रम से जीवन विताना, 
मोर छूगन की मस्ती--बह पुराना तरीका था। आज के 
यूवकों में वह साहस, वह लगन और कप्ट-सहन करने की 
बह हिम्मत कहाँ ? 

कुछ पढ़नेवाले ता वकालत या डाक्टरी की तरफ़ 
झुकते हैँ, वाकी सौ में निन्‍्यानवे तो नौकरी ढूंढ़ते 
फिरते हे। “पढ़े फारसी वेचें तेल, यह देखो कुदरत का 
खेल ।” फारसी पढ़नेवालों की, इस तुकवंदी के साय उच 
वक्‍त के अध्यवसायी नवयुवक दिल्लयी किया करते होंगे । 
सम्भवत: उस समय के फारसी पढ़नेवाके आज के तेजोहीव 
शिक्षित यूवकों को तरह रहे होंगे; ढेकिन उस समय 
दिल्‍्लगी करने वाले तो भौजूद थे, आज तो वे भी नही 
हैं । पुरानी और नवीन मनोवृत्ति में कितना अंतर ! जहाँ 
लगन, साहस और बाधुनिक शिक्षा का सम्मिश्रण हुआ हैं 
वहाँ जाथिक क्षेत्र में “हेनरी फोर्ड” भौर सेवा के क्षेत्र में 
“गाँधी” तया “नेहरू पैदा हुए हैं । जहाँ इनका सम्मिश्रण 
नही है वहाँ नौकरी का वाज़ार गरम है । इस वेकारी की 
तह में हमारी राजनैतिक असहायता के अलावा विद्यार्थियों 
का अनजान और आहरुस्य कही अधिक मात्रा में है, इसमें 
कोई सन्देह नहीं है । 

यह कभी नही भूलना चाहिए कि सारे आधिक क्षेत्र 
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का आधार परस्पर की मेहनत की अदला-वदली है । मेरे 
पास अन्न है और आपके पास चीनी , मुझे चीनी चाहिए और 
आपको अज्नञ । यदि हम पडौसी हे तब तो इन चीज़ो का 
तवादला स्वय ही कर लेते है और अपनी-अपनी आवश्य- 
कताओ को पूरा कर लेते हें; परन्तु यदि अन्न पैदा करनेवाला 
पजाव में है और चीनी पैदा करने वाला बिहार में, तव 
इस परस्पर के तवादले की पूति के लिए विचौला ( ](00॥८- 
एछा87 ) वाहक (छॉरी, रेल तथा बैलगाड़ी), आढतिया 
और साहूकार की सृष्टि पैदा होती है । इसी तरह सारे 
कारोबार इस अदला-बदली के सिद्धान्त पर खड़े है । चाहे 
ये कारोबारी छोग हज्जाम, धोबी, रगरेज, लूहार हो या 
वाहक, बीमावाला, वनिया और साहुकार हो; “परस्पर 
भावयतः श्रेयः परसवाप्स्यथथ (एक-दूसरे का पोषण करके 
तुम परम कल्याण को पाओ) । 

आज चाहे सेवा का हिस्सा ज़मीन में गड गया हैँ और 
अमिश्रित स्वार्थ रह गया है, पर कारोबार की असल पैंदा- 
इश सेवा-क्षेत्र से ही है । और जैसे सरकार का काम' शासन 
है--चाहे वह सरकार साम्यवदी हो चाहे फासिस्ट---इसी 
त्तरह रोजगार घघे की भित्ति भी पारस्परिक मेहनत की 
अदला-बदली पर है; चाहे वह घमंभाव से हो चाहे स्वार्थ 
दृष्टि से। घघे के भीतर में छिपी हुई इस मेहनत की 


१७६ बिखरे विचार 


अदला-बदली के नियम को जब हम नही पहचानते तो 
अपने आप ही बेरोजगार हो जाते है । जो गरजी' दूध का 
है उसको आप देना चाहते हे खाँड, ऐसी स्थिति मे वह 
खाँड आपके पास ही रहेगी और आप बेरोजगार होजायंगे । 
जहाँ धोबी की चाह है वहाँ नाई को कौन रखें? और यदि 
मुझे जरूरत है ग्वाले की या ड्राइवर की या अच्छे रसोइये 
की तो में क्लर्क का क्या करूँ ? आज एक हज़ार ज़रूरतें 
इस देश मे मौजूद हे, जिन्हे मेहनत द्वारा पुरा किया जा 
सकता है और फिर भी बेकारी की शिकायत्त है । देश मे, 
खाने के लिये अध्च, फल, दूध और पहनने के लिये वस्त्र 
और रहने के छिये मकान---इन सब ही' वस्तुओं की कमी 
है । दूसरी तरफ यह हाल है कि फुर्सत की कमी नहीं । 
सावन भी मौजूद है । फिर भी वस्तुये क्यो नही पैदा की 
जाती ? आख़िर बस्तुयें साधन और मेहनत का ही. तो 
फल है । साधन+मेहनत >> वस्तु ॥ घर का कड़ा घर के 
बाहर पड़ा सड़ता हैं और खेत में खाद की कमी है । हमारे 
पास फुर्सत है। यदि हम खेत में खाद डाल दें तो 
कूड़ा साफ हो जावे और अन्न की पैदावार भी बढ़ जावे । 
कुछ परिश्रम करने से गाय अधिक दूध दे सकती है भौर 
हमारे बच्चो को भोजन भी मिर जाता है । घर का गदा 
पानी घर में और गली में सड़न और मच्छर पैदा करता 
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है । इसी जरू से हम फल या तरकारी उत्पन्न करके बच्चों 
को जीवनीय पदार्थ दे सकते हे । दूसरी तरफ घर को साफ- 
सुथरा रखकर हम बीमारियो को कम कर सकते है । काम 
दरवाज़े पर पड़ा है और फुसंत भी है, पर फुर्सत को काम 
में नही छगाते | इस हालत को हम आहूस्य' और अज्ञान 
के सिवा किस नाम से पुकारें ? यदि पढे-छिखे छोग भी 
आलसी और ज्ञान से कोरे हो, तो विद्या से हम फिर कौन- 
सी आशा रखें ? शहरों मे एक दर्जी सवा रुपया रोज़ कमा 
सकता है, बढ़ई की तनख्वाह भी अच्छी है, ड्राइवर की 
भी तनख्वाह ऊँची है, और जूता बनानेवाछा भी बेरोजगार 
नही है, फिर भी पढे-लिखे छोग बीस रुपये माहवार की 
नौकरी में अपने आपको क्यो बेच देते हे ? यह वात भी 
ध्यान में रखनी चाहिए कि शहर में पच्चीस की भी नौकरी 
गाँव के दस स्पयों के बरावर है। जआाखिर आय को रुपयो 
में न माप कर वस्तुओ में ही तो मापना चा हिए। क्या पढ़ें- 
लिखे लोग जो शहर में पक््चीस रुपयो की नौकरी खोजते 
हे, गाँवो में पतद्रह रुपयो का रोज़गार भी नही निकारू 
सकते ? 

जो लोग गाँवो को छोड़कर शहरों में रोजगार दूँढते 
है और शहरो में भी जिस चीज़ की चाह है उसमें न पड़- 
कर बनचाहदी चीज़ो की विकवालडी निकालते है, वे अवश्य 
५२ 


१७८ बिखरे विचार 


ही आल्स्य, अज्ञान और बेकारी की परवरिश करते हे । 
रोजगार मेहनत की अदला-बदली का नाम है और यदि 
आप अपनी मेहनत को बेचना चाहे, चाहे बनिया बनकर 
और चाहे घोबी या नाई बनकर, तो आपको देखना होगा 
कि गरजमन्द किस चीज़ की गरज़ रखता है और यदि 
आपने यह न देखा तो आपने ख्वाहमख्वाह ही पढा है। पढे- 
लिखे छोगों को चाहिए कि लोगो की आवश्यकताओ का 
अध्ययन करे और उन्हें पूरा करने मे अपदी मेहनत यानी 
पूँजी (असल पूँजी मेहनत है) को लगाएँ । 

सफल जीवन के लिए सच्चाई की हर समय जरूरत 
पड़ेगी। “साँच बराबर तप नही” यह कहावत सोलह आना 
सत्य है। धर्म की दृष्टि से जाने दी जिए, व्यावहा रिक दृष्टि से 
भी सच्चाई से बढ़कर सफल जीवन की और दूसरी चावी 
मुझे नज़र नही आती | घम्मे ( ए०॥8/00 ) न सही, बतौर 
नीति (७४ 4 907८9 ) भी सच्चाई परमावश्यक गुण है । 
बेईमानी, जुआ, चोरी इत्यादि भयानक ऐवो से तो दूषित 
थोड़े ही लोग होते है, पर मानसिक कमजोरी के कारण 
झूठेपन का दोष कम-बेश तादाद में हममें से वहुतो में पाया 
जाता है, जिसका उपयोग हम जीवन के हर क्षेत्र में करके 
अपने आपका अहित करते है । जहाँ “ना” कहना चाहिए 
चहाँ “ना” कहने की हिम्मत नही । सिद्धान्त एक मानते है, 
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पर हमारा आचरण उलठा है | कई लड़के कहते हे, “हाँ 
साहब, हमारा सिद्धान्त तो यह है, पर क्‍या करे, घरवाले 
नही करने देते” | मारवाड़ी में एक कहावत हैं “एक नन्‍ना 
सौ दु.ख हरे,” अर्थात्‌ एक ना कहने से सौ दु.ख टलते है । 
में अनेक विद्याथियो के सम्पर्क में आया हूँ और मेने दुःख 
के साथ देखा हैँ कि विद्याथियो में स्पष्ट व्यवहार की 
काफी कमी है । यह लड़को का दोष नही है । हमारे घरो 
के वातावरण ही आज साफ शुद्ध नही हे, लड़के जो घर में 
देखते-सुनते है उसीका अनुकरण बाहर किया करते हे , पर 
पढ़े-लिखे छोगो की जिम्मेवारी बडी है, इसलिए उन्हे घर 
के वातावरण से भ्रभावित होने के बजाय इसे सुधारना 
चाहिए | मेरा अनुभव है कि धर्म और व्यवहार दोनो के 
लिए सच्चाई से वढ कर कोई अच्छी दवा नही है। सच्चाई 
से व्यापार में सफलता मिलती है, बुद्धि कुशाग्र होती है, 
आदमी ठगा जाने से बचता है और सैकड़ो आफतों को 
बिना ही परिक्षम पार कर जाता है । 

अनुशासन ( [05८४०॥४८ ) और दक्षता (2#टाट०टए) 
का देश में अकाल है, पर थदि विद्यार्थी-छोग भी 
अनुशासन-हीन ( ए905&८०छफ्ञा7०१ ) गौर दक्षता-रहित 
( 77८ग्लं००४ ) मानवो की एक अव्यवस्थित भीड़ हो 
जायें तो ईइ्वर ही मालिक है। यूरोप में रेलवे-स्टेशनों या 
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थियेंटरों के टिकिटघरो के पास कभी घक्‍्का-मूंक्‍की नहीं 
होती । जो पहले आता है वह पहले खड़ा हो जाता है और 
पीछे आनेवाला पीछे । इस प्रकार कतार रूगती जाती है। 
कभी-कभी तो किसी लोकप्रिय नाटक के अवसर पर 
तमाशा देखनेवाको की, टिकिटघरो के' पास, कतार एक- 
दो मील लम्बी बन जाती है। क्या मज़ाल कि कोई भी 
कताश तोड़ने की हिम्मत करे। लन्दन के फुटपाथो पर 
रविवार को इतनी भीड़ हो जाती है कि जल्दी चलनेवाले 
रोग कभी-कभी घक्‍कम-धककी' हो जाते हे । तो ऐसी हालत 
में एक-दूसरे को कहता है, “5०:८९, 7६ ऋ४5 79 ईशा ६? 
दूसरा जवाब देता है,---5०४४४, 4६ ज्88 7/79८.”यह कह- 
कर दोनो मुस्कराते हुए अपनी राह छेते हे । 

यूरोप मे यात्रा करते हुए एक बार मेरी गाड़ी किसी 
दूसरी गाडी से टकरा गई। मेरे ड्राइवर ने ब्रेक बाँध कर 
गाडी खड़ी की । दूसरे ने भी ऐसा ही किया। दोनो नीचे 
उतरे । चुपचाप । अपनी-अपनी गाड़ी का प्रत्येक ने निरी- 
क्षण किया | फिर एक ने दूसरे से पूछा, “8४6 ए०ए७ 
$॥7505९व 7?” उत्तर सिल्ला “ए68,” फिर प्रदन, १५87५ 
9४००६०.१” उत्तर “नृउ०”, “३8०४४” । यह बात हो चुकी 
और दोनो अपनें-अपने रास्ते चले गयें। न बाया फ्रोप 
और न दी एक-दूसरे को गालियाँ । अब ज़रा अपने देश- 
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वासियो का भी किस्सा सुनिए ! दो गाड़ियाँ भिड़ते-भिड़ते 
बाल-बाल बच गईं। गाड़ीवानो ने ब्रेक बाँधा और गाड़ियाँ 
खड़ी की | गाड़ियाँ भिड़ी तो थी ही नही, इसलिए नुकसान 
का तो सवाल ही क्या था, पर हमारे भारतीय वीर इस 
प्रकार टलनेवाले थोड़े ही थे । श्रीगणेश हुआ गालियो और 
अपदबन्दों से--“'क्या माँखे फूट गई थी,” “तेरे बाप ने 
भी कभी गाड़ी चलाई थी,” “मे तो तेरा बाप जन्मा तब 
से गाड़ी चलाता हूँ,” “उल्ल का पट्ठा, एक साल जेल में 
कठेगी तब होश आयेगा ।” भीड़ जमा हो गई, ट्राफिक 
रुक गया । पुलिस आई तव दोनो हटे । माघ औौर कुम्भ 
के मेछो में तो घक्‍का-मृक्‍ककी की कौन कहे, कई आदमी 
कुचछकर मर जाते है। छोटे-छोटे मेलो पर भी बिना 
स्वयंसेवको के हमारा काम नही चर सकता | महात्माजी 
के चरण छूनेवाले भक्त उनके पैर कुचल देते हैं। सभागों 
में इतना शोर मच जाता है कि कभी-कभी तो गांधीजी को 
केवल हाथ जोडकर ही सभा समाप्त कर देनी पड़ती है । 
हम आपस मे बाते करते हे तो इतना हल्ला मचाते हे, 
मानो दो फर्लांग की दूरी से वाते करते हो । 

खाने का यह हाल है कि कोई समय ही नही । सारा 
यूरोप और अमेरिका करीब-करीव एक ही समय पर 
भोजन कर छेता है। आठ साढे आठ बजे सुबह को नाइता, 
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एक-हेंढ़ बजे दिन मे रूंच और रात को सात-साढ़े सात 
बजे डिनर | हमारी यह दशा है कि कोई दस बजे सुबह 
को भोजन करता हैँ तो कोई बारह बजे । यहाँ तक कि 
कई रईसी ठाठ के बाबू छोग एक बजे तक खाने से निवृत्त 
नही होते। बिहार में तो असछ रईस वह है जो रात को एक 
बजे खाना समाप्त करे । इस समय की बेपाबन्दी से समय 
की बर्बादी का तो कुछ ठिकाना ही नही, और भी' अनेक 
प्रकार की असुविधाये उपस्थित हो जाती है । मान छीजिए 
कि आप रात को साढ़े सात बजे खाना खाते हे; एक दूसरे 
सज्जन हे जो साढ़े आठ बजे खाना खाते हे | वे बिना 

कंसी खबर के साढे सात बजे आपसे मिलने आते है । 
आप खाना खाने बैठ जाते है और खाने के बाद ही यदि 
आपने किसी अन्य सज्जन को मिलने का वक्‍त दे रखा है 
तो वह खाना खा चुकने के बाद भी आपसे नहीं मिल 
सकते । इसलिए उन्हे बिना मिले ही छौटना पडता है। 
कभी-कभी ऐसा होता है कि मेहमान को खाने का निमंत्रण 
तो दिया गया साढ़े सात बजे का और वह पहुंचते है साढ़े 
आठ बजे । तमाम घरवाले घंठे भर तक भूखे बैठे मेहमान 
साहब की वाट उडीकते है और उनकी सात पुश्त तक को 
कोसते हैँ । यूरोप का यह हाल है कि दस मिनिट तक तो 
मेहमान की वाट देखी जाती है, वाद में घरवाले खाने को 
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बेठ जाते हे । मेहमान साहब पहुँचते हे कौर छज्जित हो 
कर माफी माँगते हे । अनुशासन के बिना सामाजिक जौर 
राजनैतिक किसी भी जीवन में सफरूता नहीं मिल सकती, 
यह अबाधित सत्य है । पण्डित जवाहरलाल नेंहरू इसी लिए 
आजकल चरित्र और अनुशासन पर खूब जोर छगाते हे । 
जिसमें अनुशासन और सच्चाई है, उसमें दक्षता स्वत ही 
आ जाती हैं। 

अष्टम एडवर्ड को जिस शान्ति और शान के साथ 
ब्रिटिश जनता ने गदही से उठाया वह इस बात का द्योतक 
है कि ब्रिटिश जनता में कितना जबददेस्त आत्म-नियन्त्रण 
( $०६-१७८७॥०८ ) है । तमाम राजनंतिक दर बात की 
बात में एक हो गये । यहाँ की फूट की वहाँ की एकता से 
तुलना कीजिए ! यूरोप के बड़े-बड़े वागो में छोटी-छोटी 
टोकरियाँ जगह-जगह छगी रहती है ताकि किसी को रही 
चीज़ वा कागज़ फेंकना हो तो उनमें डा दिया करे। 
किसी-किसी जगह तो सडक पर कागद्ध फेंक देनेंवाले पर 
पचास पौड तक जुर्माना कर दिया जाता हैं। अपने यहाँ 
कागज़ों की तो बात ही क्या, अपने घरो का सारा कड़ा- 
ककेट भी हम गछी में ही फेंक देते हे । इससे हमें और 
हमारे पड़ौसी दोनो को ही कष्ट होता है । 

व्यवस्था ( 070९77655 ) अनुशासन का ही एक अंग 
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हैँ । लड़कों को वचपन से ही आदत डालनी चाहिए कि 
ने हर चीज़ को सुव्यवस्थित रखें। अनुशासन और व्यवस्था 
से दक्षता आती और बढ़ती है । किसी की दक्षता को 
परखने के लिए में आमतौर से यह देखा करता हूँ कि 
लड़के ने अपने कोट के वटन बन्द किये हैँ या नही; 
नाखूब कटवा कर साफ रक्नता है या नही; मेंगुलियों पर 
स्याही के दाग तो नही पड़े हे । कपड़े मैंठे है या उजछे । 
इन छोटी-छोटी बातो से मनुष्य की छिपी हुईं बढ़ी-वड़ी 
मनोवृत्तियों का पता सहज में ही छग जाता है। 

मनुष्य के अत्यन्त साघारण आचरण से ही पता चलछ 
जाता है कि उसमे सच्चाई कहाँ तक हैं । जो छोटी-छोटी 
वातो में सच्चाई का प्रयोग नही करता; जो अपनी सारी 
क्रियाओं के सम्बन्ध में अव्यवस्थित है; जिसने न सोनें- 
उठने का नियम वना रखा है और न खाने और व्यायाम 
का; जो भोजन स्वास्थ्य की दृष्टि से नही करता, केवल 
स्वाद के निमित्त करता है, ऐसे मनुष्य के जीवन से बड़ी- 
बड़ी बातो की आशा नहीं करनी चाहिए। जो छोग 
अव्यवस्थित है, समय के पावन्द नही हे, उनके नाम को 
उच्चाकांक्षाओो के वहीखाते में “बढ़े खाते नावें” लिख 
देना चाहिए। सफलता ऐसे छोगो के लिए पैदा नही हुई 
जो अव्यस्यित है, असंयमी हे, और विना चरित्रवरुषाले 


बिखरे हुए विचारों की एक भरोदी श्ट्ष्‌ 


है । आज अंगरेज़ छोग शासक है और हम गुलाम हे, यह 
घटना सहज और आकस्मिक नही है । उनमें नियंत्रण-चल 
है, उनमे सुब्यवस्था है, उनमें नियम की प्राबन्दी है और 
उनमें चरित्र-बल है । 

कुछ विद्यार्थियों ने भहात्माजी से सन्देश माँगा था, 
जो उन्होने इस प्रकार भेजा था---*छ86 #रणाएणि, प्नए८ 
हटॉ-हटडाप्श्राप: इछतें. 2तब्वात क्‍0क्‍कत658 ० दाष्चट॥202९-? 
चाहे हम' छोटे हो चाहे बड़े, यदि हम सब इसको अविकल- 
रूपेण घारण कर के तो फिर किस वात का डर है । वेकारी 
से डरना भी फिजूल है । 
१९३७० 
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हिन्दी-प्रचार कैसे !! 


सम्मेलन के प्रतिनिधियों का इस प्रकार स्वागत करने 
का सौभाग्य मुझे अपने जीवन मे आज दूसरी वार प्राप्त 
हुआ है। पहलछा अवसर मुझे कछकतते में बाज से प्रायः 
(४ वर्ष पहले मिला था। इन १४ वर्षो में हिन्दी ते 
कितनी उन्नति की है यह कहना तो कठिन है; किन्तु इतना 
तो समझ में आ सकता है कि उन्नति यथेष्ट नही हुई । 
वैसे तो हिन्दी का क्षेत्र बहुत व्यापक है, दक्षिण में कन्या- 
कुमारी तक और पूर्व में आसाम तक भी लोग हिल्‍्दी में 


१. तेईसवें हिन्दी-साहित्य-सम्मेलन, दिल्ली के स्वागता- 
यक्ष की हैसियत से दिया गया भाषण । 
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वोलचाल कर सकते है, किन्तु क्षेत्र की व्यापकता को देखते 
तो यह कहना होगा कि काम शिथिलता से हुआ है । धन 
का अभाव है यथा कार्यकर्ताओं का--यह विवादग्रस्त विषय 
हो सकता है, किन्तु एक बात स्पष्ट है और वह यह कि 
हिन्दी को सुगम बनाने के लिए अबतक कोई सतोषजनक 
अयत्न नही हुआ ॥ 

प्‌० जवाहरछारलूजी का यह कहना उपयृक्‍त-सा है 
कि हिन्दी एक दरधारे-खास की चीज़ वनती जा रही है । 
जो चीज़ दरबारे-खास की होगी, उसपर दरबारे-आम 
यालो को दखरू पाना मुश्किल होगा। म॑ तो समझता हूँ कि 
हिन्दी को व्यापक बनाने के लिए हमें माषा को इतना सरल 
बनाना होगा कि हर हिन्दुस्तानी उसे अपनी मातृभाषा अर्थात्‌ 
सचम्‌च अपनी माँ की भाषा समझ सके | क्या यह वात्त 
सही नही हैँ कि जिसको आज हम हिन्दी कहते हें वह 
अधिकत्तर अखबारो, पोधियों और पढ़े-लिखें आदमियो 
तक ही परिमित है ? मेने तो यह भी देखा है कि हिन्दी 
के बडे-बड़े विद्ान्‌ भी अपने घरो में अपनी प्रान्तीय भाषा 
में ही बात-चीत करते है । महामना पूज्य पडित मालवीयजी 
भी अपने घर में अपनी घराऊ बोली ही बोलते है । एक वात 
तो साफ है कि एक ही घर में दो जवानें नही चल सकती। 
यदि यह सम्भव नही कि घराऊ वोली मर जाय तो यह 
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क्यों न किया जाय कि हिन्दी भाषा को ही वह रूप दे दिया 
जाय । और यह तो तभी हो सकता है, जब कि आज की 
हिन्दी में हम प्रान्तीय शब्दों को मिलाकर उसे एक हृष्ट- 
पुष्ठ और जानी-पहचानी भाषा बना हे। आप छोगों 
को पता होगा कि गाधीजी ने गुजराती में “गेंवई” शब्दों 
को मिलाकर गुजराती साहित्य की काफी सेवा की है । 
ठीक उसके विपरीत जान पडता है कि हिन्दी में ग्वई 
या प्रान्तीय शब्दों का प्रयोग करना दोष समझा जाता 
है । मेरी समझ में यदि हम इस दोष को गुण समझ हे तो 
हिन्दी का विशेष छाभ हो सकता है । 

इस समय हिन्दी को ऐसा रूप देने की आवश्यकता है 
जिससे वह 'हिन्दुस्तानी--अर्थात्‌ देश्मात्र के लोगो की 
भाषा---बन सके और विभिन्‍न प्रान्तो के हिन्दू और मूसल- 
मान उसे बोल-चाल या लिखने-पढने के काम में छा सके | 
हर प्रकार की कृत्रिमता से हमें अपनी भाषा को बचाना 
चाहिए--चाहे उस कृत्रितता का आधार पडितो की 
संस्कृति हो चाहे मौलवियों की अरबी या फारसी । भाषा 
आखिर एक साधन है. जिसका उपयोग कर हम किसी 
काय्ये-विशेष की सिद्धि करना चाहते है। ऐसी अवस्था 
में हमें बराबर यह देखते रहना चाहिए कि हमारा 
साधन या ओऔज़ार कहाँ तक हमारे काम के लायक है 
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और अगर हमारी ज़रूरत बदल गई है तो हमे उसमें 
कौन-सा हेर-फेर करना चाहिए । हिन्दी ही राष्ट्र-भाषा 
का काम दे सकती है इसमें सन्देह नही, पर इसका यह 
अर्थ नही कि उसका रूप आगे के लिए भी वही वना रहे 
जो जाज से सौ वर्ष पहले था या जिस रूप में उसने दिल्ली 
या आगरे के पास उससे भी बहुत पहले जन्म लिया था'। 
अगर हमे हिन्दी का भडार भरना है और इस प्रकार 
इसे सब भाषाओ की चोटी पर पहुँचाना है तो हमे प्रान्तीय 
आजाओ से वहुत-कुछ छेना होगा। राष्ट्र-भाषा वननेवाली 
चीज़ राष्ट्र-मात्र की सम्पत्ति होगी और उसकी परिपुष्टि 
के लिए यह आवश्यक होगा कि वह राष्ट्र के प्रत्येक 
अग से कुछ ग्रहण करने को तैयार रहे । हिन्दी का हित 
इसीमें है कि उसे इस वात की स्वतन्त्रता दे दी जाय 
कि वह अपने व्यक्तित्व की' रक्षा करती हुई गूजराती, 
मराठी, मारवाडी, बंगछा, तामिल, तेलुगू आदि सबसे 
व्यावहारिक और उपयुक्त शब्दों का आदान-अ्रदान कर 
सके । अर्थात्‌ एक तो यह आवद्यक है कि हिन्दी को 
कृत्रिमता अर्थात्‌ जटिलता की बेडी से मुक्त कर देशमात्र 
की जनता के व्यवहार की भाषा बना दी जाय; दूसरे यह 
कि विभिन्‍न प्रान्तो से यह न कहा जाय कि 'यह हमारी 
हिन्दी है । तुम इसे इसी रूप में अहण कर सकते हो'; 
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बल्कि यह कि 'हिन्दी तुम्हारे लिए भी बडे काम की 
चीज़ होगी । इसे छो और इसमें कुछ अपनी' ओर से मिला 
कर अपना काम निकालो' । ऐसी रीति-नीति से ही हम इस 
देश में हिन्दी का अधिक-से-अधिक प्रचार कर सकेंगे । 
इस सिलसिले में म॑ दक्षिण भारत में होनेवाले 
हिन्दी-अ्चार-कार्य के सम्बन्ध में दो शब्द कहना आवश्यक 
समझता हूँ । राष्ट्रीय हित की दृष्टि से यह कार्य्ये 
अपना खास महत्त्व रखता है । आज से १५-१६ वर्ष पहले 
पू० महात्मा गाघी के हाथो इसका श्रीगणेश हुआ था और 
उनके आशीर्वाद से इस क्षेत्र के कार्यकर्ताओं को--जिन 
में श्री हरिहर शर्मा और एम० सत्यनारायणजी के नाम 
विशेष उल्लेखनीय हे---वहाँ आशातीत सफलता प्राप्त 
हुई है । इसीके फलस्वरूप हम आज इस अधिवेशन मे, 
उस प्रान्त के प्रतिनिधियों को भी समूपस्थित पाते है। 
पर दक्षिण भारत में जो कार्य्य हुआ है उसका महत्त्व 
कुछ-कुछ उन आँकड़ो से जाना जा सकता है जो हमें वहाँ 
की प्रचार-सभा द्वारा प्राप्त हुए हे। अभी तक श्राय: 
६,००,००० लोग हिन्दी से परिचित हो चुके हे। ईस 
समय भी वहाँ ४०००० विद्यार्थी हिन्दी का अध्ययन कर 
रहे हें। करीब ६०० प्रचारकों द्वारा १२०० केन्रो में 
प्रचार का काम कराया गया हैँ । सभा ने ६५ विभिन्‍न 
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पुस्तको की ७,००,००० प्रतियाँ अपने प्रेस में छपाई हैं 
और वह 'हिन्दी-प्रचारकों नामक एक मासिक पत्र भी 
चलाती है । महात्माजी को पिछली बार दक्षिण भारत में 
जो मान-पत्र दिये गये उनमें रगभग ९० फी सदी हिन्दी 
में थे। हिन्दी के प्रति उस प्रान्त की देवियों का उत्साह 
विशेष प्रशसनीय बताया जाता है और उन्हे आज अपने 
बीच उपस्थित देखकर हम भी समझ सकते हे कि उनके 
उत्साह की जो भ्रशसा सुनने में जाई है उसमें तनिक भी 
अत्युक्ति नही है । दक्षिण भारत से आनेवाले इस हिन्दी- 
प्रेमी दल का हम लोग हादिक अभिननन्‍्दन करते है और 
उन्हे विश्वास दिलाते हे कि उन्होने उत्तर भारत की 
भाषा पर ही नही, उसके हृदय पर भी अधिकार जमा 
लिया है । ईववर करे, महात्माजी का रोपा हुआ यह वृक्ष 
सदा हरा-मरा रहे और उत्तर तथा दक्षिण के सम्मेलन सें 
अधिकाधिक सहायक हो ।॥ 

यह सोभाग्य की बात है कि इस साल्‍रू हमें समापति के 
पद के लिए श्रीमान्‌ वड़ोदा-नरेश मिल गये हे । वडोदा-नरेश 
की सेवाओं को कौन नही जावता | प्राय सभी क्षेत्रों में 
देश को आपकी सेवाओ का सौभाग्य मिला हूँ। आपके 
मनसूबे कितने ऊँचे हे, छणन कैसी दृढ है, परिश्रम करने 
की दाक्ति कितनी प्रबरू है, अपने राज्य में कितने सामा- 
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जिक और राजनैतिक सुधार किये हे--यह उनसे परिचय 
रखनेवाले सभी व्यक्ति जानते है । उनका हिन्दी का प्रेम 
तो वहुत पुराना हैं । अभी हाल में आपने अपनी कचहरियों 
में चायरी लिपि प्रचलित करने की आजा जारी की है। 
राज्य के हर अफसर के लिए हिन्दी सीखना बनिवार्य है। 
ऐसे हिन्दी-हितेषी की हमें संरक्षता मिली यह कम सौभाग्य 
की वात नहीं है । ईश्वर करे अन्य राजा-महाराजा भी 
ऐसे ही उच्चत विचारवाले हों । ः 


$ | ३ 


जात-पाँत तथा अखूध्यता 
( राजस्थानियों के नाम एक सन्देश ) 


जात-पाँत जौर जअस्पृश्यता इन दोनो को राजस्थानियो 
ने काफी शरण दी है । एक तरह से ये दोनो मुद्दे आपस 
में ओत-प्रोत है। एक का नाझ होने पर दूसरे का सहज ही 
नाश हो जाता है। और यदि ये दो बुराइयाँ हिन्दू-समाज में 
जीवित रही, तो समझ केना चाहिए कि हिन्दू-समाज का 
नाश अवद्यम्भावी है । हिन्दू-समाज में से जो हजारो आदमी 
हर रोज वाहर निकछत्ते जा रहे है यदि उनको एक ही 
दरवाजे से कतार वाँधकर वाहर निकाला जाय, तो इस 
दृदय को देखनें मात्र से ही कट्टर सनातनी की भी छाती 
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ही देखा जा सकता है, इसलिए सब निरशंक हुए बेठे है । 
जात-पाँत और अस्पृव्यता वृद्धि के आघार पर नही, अज्ञान 
की भित्ति पर है, इसमें कोई सन्देह नहीं रह गया है। 
हिन्दू धर्म जहाँ एक निर्म गंगा की घारा है, वहाँ अस्पृ- 
श्यता और जात-पाँव, ये दो गन्दे नाछे है, जो इस पवित्र 
घारा को दूषित और दुर्गन्‍्वमय बना रहे हैँ । गनन्‍्दे जरूू 
को कौन रोके और शुद्ध करे ? परिणामस्वरूप हिन्दू धर्मे 
खतरे में है। जो इस घर्में की रक्षा करना चाहते है उन्हें 
इन दोनो बुराइयों से लड़ना चाहिए । राजस्यानियों में 
जात-पाँत तो है पर अस्पृश्यता इतनी नही है, तो भी 
राजस्थानियों ने इन दोनो रूढियों को आथिक और 
नैतिक पोषण दिया है । यदि हिन्दू घर्मे की रक्षा करना है 
तो राजस्थानियों को चाहिए कि इन रोगो का नाथ करें । 


सट्टा, फाठका या फ्यूचर मार्केट 


आमतौर पर लोगो से पूछा जाने पर कि फाटके के 
बारे में आपकी क्या राय है, प्राय. यही जवाब सिलेगा 
कि सट्टा, फाटका एक तरह की बुराई है, जिससे हर एक 
मनृष्य को बचना चाहिए । फिर भी यद्ध कम छोग जानते 
है कि सट्टा या फाटका बुरा क्यो है, कौन से कारबार 
को सट्टा या फाटके के नाम से पुकारना चाहिए, और 
उसकी उपयोगितायें या वुराइयाँ कौन-कौन-सी है ॥ 
में नही कह सकता कि फाटका छब्द कैसे प्रचलित हुआ; 
किन्तु सम्भवत सट्ठा शब्द गुजराती जौर मारवाड़ी 'साटे' 
शब्द से बना है, जो शायद हेज ( 7८08० ) का अनुवाद 
है । मारवाडी और गुजराती में 'साटा' शब्द बदले को 


१९६ बिखरे विचार 


कहते है । गुजराती मे 'साटू” कहते है और मारवाड़ी में 
*रोटी साठे रोटी, के पतली के मोटी' में 'साटा' शब्द 
बदले के अर्थ में व्यवहार फिया गया है । चूँकि हेजया 
फ्यूचर मार्केट खास करके एक वस्तु के बदले में उसीसे 
सम्बन्ध रखनेवाली दूसरी वस्तु या एक वायदे की वस्तु के 
बदले में दूसरे वायदे की वस्तु को लेने बेचने ही के छिए 
स्थापित किया गया था, भौर चूंकि पहले-पहल इस मार्केट 
का विकास बम्बई में हुआ मालूम होता है, गुजराती- 
सारवाड़ियों ने हेज ( प्॒०08०) के अनुवाद-स्वरूप 'साठा' 
शब्द का व्यवहार किया, जिससे सम्भवतः फिर सट्ठा बन 
गया । किन्तु यह मेरी अपनी कल्पना है। जो हो, सद्ठा- 
फाटका किसे कहना चाहिए और इससे क्‍या बुराइयाँ है, 
यह तो बहुत ही कम छोगों ने सोचा है । 

पहले-पहल इसी पर विचार करे कि सट्ठा किसे कहना 
चाहिए | कितने लोग समझते है कि जिस वायदे के सौदे 
में माल की डिलेवरी नही होती, केवल रुपयो ही का 
भुगतान होता है, उसे सट्टा कहना चाहिए । किन्तु कल- 
कत्ता और बम्वई में ऐसे वाजार जिनमें माऊ का भुगतान 
नही होता बहुत कम हे । जो थोड़े से हे उनमें सव॑ लोग 
काम भी नही करते; क्योकि पुछिस की उनपर चिगाह 
रहती हैँ और इसलिए ऐसे बाजार कानून के खिलाफ है । 
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ऐसे बाजारो को जुवाडखानो की श्रेणी मे ही रखा जा 
सकता है, इसलिए ऐसे बाजारो के भह॒त्व को बढ़ा देना 
अतिशयोक्ति होगी । आमतौर से जिन बाजारों को लोग 
सट्टा-फाटका कहते है, उनमे से अधिक ऐसे ही बाजार 
हैं, जहाँ वायदे का सौदा होता है और जहाँ मार का लेन- 
देन बराबर होता है । तो फिर किसी ऐसे बाजार को, 
जिसमें मार का छेन-देन होता हो, उसे फाटका या सट्ठा 
क्यो कहना चाहिए ? झायद कोई यह भी कहे कि जिस 
वस्तु का वायदे का सौदा होता हो, उसे ही फाठके की 
श्रेणी मे रख देना चाहिए; किन्तु यह ठीक नहीं। हमें 
रोज दृधवाला बधी से दूध देता है, वायदे पर माल भुग- 
ताता है, पर कोई उस दृूघ वेचनेदाले ग्वाले को फाटकिया 
कहकर नही पुकारता। किसान अपने खेत की फसल 
महाजन को खेत पकने के पहले भी बेच देता है और वायदे 
पर मार भुगत जाता है; पर न कोई किसान को न 
महाजन को सटोरिया कहकर पुकारता है। किसान और 
ग्वाछे का उदाहरण तो अधिक समझ में जा सकता ह, 
इसीलिए सामने रख दिया गया, वर्ना जो वात किसान 
और ग्वाला नित्य करता है, वही हर माल के पैदा करने- 
वाले, चालान करनेवाले, आयात-निर्यात करनेवाले व्यापारी 
रोजमर्रा करते है, किन्तु क्या उन्हें फाटकिया कह सकते 
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है? मे यदि १००० गाँठ वायदे की रई अपनी मिल के 
लिए खरीदूँ और बदले मे १००० गाँठ कपड़े की वायदे 
की बेच दूँ, तो क्‍या उसे फाठका कहेंगे ? इसी तरह यदि 
से विदेश को पाट की रफ्तनी करता हूँ और १००० गाँठे 
विछायत में वायदे की बेचकर यहाँ १००० गाँठ वायदे 
की बदले में ले लेता हूँ, तो क्या उसे फाटका कहेंगे ! 
शायद कोई उत्तर दे कि जहाँ १००० गाँठे ली और बदले 
भें उतदी न वेचकर यदि कम या ज्यादा बेची, और इस 
तरह से माथे या पोते की जो जोखिम छी, उसे फाटका 
समझ लेना चाहिए। किन्तु इस बुनियाद पर चढते से 
जो ग्वाला अपनी गाय के १० सेर रोजाना दूध में से ८ 
सेर की वंधी बाँध देता हैँ और २ सेर दूध गाय को दुहने 
के बाद बेचता है, उसे फाटकिया कहना होगा; पर उस 
शवाक़े को फाटकिया कहना नितान्त हास्थास्पद होगा । 
चाहे जितने उदाहरण ले छीजिए, किसी भी लेने या बेचने 
की क्रिया-मात्र को, चाहें वह तैयार माल की हो, चाहे 
वायदे की, हम फाटका या सट्टा नही कह सकते। जिस 
त्तरह देश, काल, पात्र भेद से समान कर्म भी कमी अपमें 
ओऔर कमी घमर्म हो सकते हे, उसी तरह से छेने और बेचने 
की क्रिया भी देश, काल, पात्र भेद से व्यापार! या फाटके 
के नाम से सम्बोधित की जा सकती है । 
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यदि एक मिलवाछा या मार का आयात-निर्यात 
करनेवाला मा> छेता है या बेचता है तो उसे हम व्यापार 
ही कह सकते हे, फाटका नही । किन्तु वही क्रिया यदि 
किसी वकीछ, डाक्टर, सम्पादक या ऐसे किसी आदमी के 
द्वारा की जाती है, जिसका उस व्यापार से कोई सम्बन्ध 
नही, तो अवृदय ही वह आपत्तिजनक क्रिया होगी। क्योकि 
इससे देश की उत्पादन-शक्ति की तनिक भी वृद्धि नहीं 
होती, गौर यह सारी मेहनत---माथापच्ची--वेकार जाती 
है । ऐसे कार्य को वास्तव में फाटका ही कहना होगा। 
व्यापार की भछाई एवं स्वय उस फाठकिये की भलाई के 
लिए यह भी आवश्यक होगा कि उस नये रगरूट को, 
जिसका व्यापार से कोई सम्बन्ध नही, हम फाटका करने 
से रोके । तात्पर्य यह हुआ कि जो किया व्यापारी के 
लिए हितकर हैँ एव फाटका नही है, वही पात्र-मेंद से 
अ-व्यापारी के लिए अहितकर या फाटका है । जिस तरह 
शिक्षा-प्राप्त डाक्टर या वैद्य को चिकित्सा करने का 
अधिकार है, उसके लिए और उसके रोगियों के लिए 
चिकित्सा वांछनीय हैं, उसी तरह व्यापारियो के लिए 
चायदे का लेना-बेचना आवश्यक, वाछनीय, हित्तकर और 
देश की समृद्धि का साधक एवं नंवसिखुओ के छिए ठीक 
इससे उल्टा है । साराश यह कि दोष क्रिया का नही, किन्तु 
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पात्र-संसर्ग से है और इसलिए जिसे हम फाटका कहते है, वह 
व्यापारियों के छिए व्यापार और फाटकियो के छिए फाटका 
हैं । व्यापार की भलाई के लिए सारे संसार में बायदे की 
लेवा-वेची का आयोजन है । उसकी उपयोगिता बड़ी भारी 
है । व्यापार-क्षेत्र में से दायदे के वाज़ारों को उठा देने से 
व्यापार की हानि है, इसलिए ऐसे बाजार रहे है और 
रहेगे | अ-व्यापा रियो की लेवा-वेची से देश की और स्वरय॑- 
उनकी भी हानि होती है; किन्तु यह स्वीकार कर लेने के 
बाद भी ऐसा कोई राजमार्ग नहीं मालूम होता, जिससे 
अ-व्यापा रियो को फाटके में कूद पड़ने से वचाया जा सके । 
अधिक-से-अधिक उनकी रक्षा के लिए यही हो सकता है 
कि वायदे के सौदे (१) वड़ी मिकदार में न हों, (२) माल 
की डिलेवरी के लिए लेवाल-वेचवाल दोनों वाध्य हों, (३) 
सौदे का लिखिंत कण्ट्राक्ट हो, (४) सौदे का समय 
निर्धारित हो और (५) सौदे की व्यवस्था अर्यात्‌ सारा 
कार्य कानूनी ढंग से होता हों, इसकी व्यवस्था के लिए 
एक व्यवस्थापक-मण्डल हो । 

हम यह भी विचार करें कि वायदे के सौदे से 
चस्तुओ के भावों पर और वेश की संमूद्धि पर वया असर 
होता है ? 

यह तो जानी हुई बात है कि वस्तुओं का दाम 
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उनकी माँग और पैदाइश पर निर्भेर करता है । यदि माँग 
कम हुई और पैदाइश ज्यादा हुई,तो दवश्य ही दाम नीचा 
रहेगा, किन्तु इसके अतिरिक्त माल बेचनेवाले और खरी- 
दनेवाले की गरज मौर शक्ति का भी दांमो पर बहुत 
असर होता है । मान लीजिए, भेरे पास एक गाय है 
और पड़ोसी उसे खरीदना चाहता है। अब चींज की 
माँग और पैदाइद तो दोनो वराबर है, किन्तु मुझे रुपये 
की आवश्यकता है, और इसलिए किसी भी तरह अपनी 
गाय को बेचकर नकद दाम करना है । पड़ोसी को मेरी 
गरज का पता छूग गया | इसलिए वह गाय खरीदने में 
टालमटोल करने रूग जाता है, तो मुझे बाध्य होकर उस 
गाय को सस्ते दाम पर बेचना पडता हैँ । इसी तरह यदि 
सुझे पता ऊूग जाय कि पडोसी के घर में दूध की 
शीघ्र आवद्यकता है और उसे जितना जल्दी हो 
सके गाय खरीदना है, त्तो मे एक हदू तक भुहँ्मागा 
दाम अपनी गाय के लिए ऐंठ सकता हूँ | तात्पयं यह कि 
चस्तु का मूल्य पैदाइश, माँग, गरज़ और वस्तु को रोक 
रखने की शक्ति पर निर्भर है । इसी तरह यदि पाट की 
पैदाइश १ करोड गाँठो की है और खपत इससे भी 
अधिक अर्थात्‌ १ करोड़ ५ छाख की है, तो भी यदि 
माल खानेवाके लोगों को--मिलवालो को, विदेशी 
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रफ्तवी करनेवाक्ों को--यह पता है कि किसानों के 
पास मार रोकने की गुजायश नही है और दुप्तरा कोई 
प्रतिहन्द्दी वाज़ार में नही है, तों स्वमावत- माल खरीदने- 
वाले लेने में जल्दी न करके किसानों से पाट नीची दर में 
ऐंठ सकेंगे । अमेरिका प्रभृति देशो में किसान वेकों से 
रुपया उधार छेकर मार रोक सकते है; किन्तु यहाँ तो 
किसानों की कौन कहे, व्यापारियों को भी रुपये की कमी 
है । ऐसी हालत में किसान हर समय विदेशी रफ्तनी 
करनेवाले या अन्य माल की खपत करनेवाले साहुकारों 
की दया पर ही जीता हैँ | उपरोक्त उदाहरण से यह 
स्पप्ट समझ में जा जायगा कि जहाँ केवल पैदाइश करने- 
वाले और केवछ खपत करनेवाछे द्वी आपस में लेवा-वेची 
करते है, वहाँ कमज़ोर की हार भौर ताक़तवर की जीत 
होती है । मौजूदा हालत में माल की पैदाइण करनेवाले 
कमज़ोर है, खपत करनेवाले ताकतवर एवं संग्रठित है, 
केवल तैयारी के बाज़ार में जीत खपत करनेवाले की 
ही होती है । किन्तु जहाँ किसी चीज का वायदे का सौदा 
शुरू होता है, वाज़ार में लेने और वेचनेवाले कुछ नये-नये 
व्यक्ति और आ कदते हे और इसलिए जिस वस्तु का 
बायदे का सौदा होता है, उसके दाम की घटा-वढ़ी के 
कारणों में प्रथम कहे गये कारणों के अछावा फाटकियों 
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की मनोवृत्ति भी एक नया कारण बन जाती है। छिन्‍्तु 
इसमें भी एक सीमा होती है । कोई फाटकिया अपनी 
शक्ति के कारण वाज्जार को हद से ज्यादा नहीं घढा 
सकता, किन्तु प्रचुर घन पास में हो, तो हरएक फाटकिया 
किसी भी चीज का दाम बेहद ऊँचा कर सकता है। 
फाटकियें में असल में माल को रोकने की शक्ति तो होती 
है, किन्तु माल की पैदाइश फाटकिये की शक्ति के बाहर है । 
इसके अतिरिक्त वायदे के सौदे में रुपया उचार देनेवाले 
साहुकार भी पहुँच जाते हें । जो साहुकार किसान को 
रुपया देने में नहीं हिचकता हूँ, वही किसी एक प्रतिप्ठित 
व्यापारी को रुपया देने में नही हिचकता । इसका फल यह 
भी होता है कि छोग तैयार माल खरीदकर वायदा बाज़ार 
में ऊँचे में वेचकर (४८०४८) कर लेते हें और इस प्रकार रपये 
का सूद उपजा लछेते हैं । उपरोक्त हैतुओ के कारण मार 
शोक रखने की शक्ति का तैयारी वाज़्ार में जो अमाव 
रहता है, वह वायदा वाज्जार में मिट जाता है। प्रत्यक्ष 
में देखने से भी यह पंता लगता है कि जहाँ केवल तैयारी का 
काम होता है, वहाँ वस्तुओं की दर शवितिमान खरीददार 
की मर्जी पर रहती है । वायदे के बाज़ार में केवल ख़रींद- 
दारों को ही यह सुमीता नही रहता; किन्तु कभी-कमी 


तो चीजों कं दाम में अनाप-दनाप तेजी भी हो जाती हूँ । 
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में समझता हूँ कि अब पाठकों की समझ में भली- 
भाँति आ जायेगा कि किस वस्तु का वायदे का बाज़ार 
वाछनीय भौर' छाभ-प्रद है और किसका हानिप्रद। जिस 
माल की हम वैंदाइश करते है, उसका यदि वायदे का 
बाजार न हो, तो ततीजा यही होगा कि मभिड़त केवल 
पैदाइश करनेवाले और भाल खानेवालों के बीच में 
रहेगी और माल के खानेवाले जोरावर और पैदाइश करने 
वाले कमजोर है, यह बताने की आवश्यकता नहीं। ऐसी 
हालत मे जिस चीज की हम पैदाइश करते हे, उसका 
वायदे का बाजार होना अति आवश्यक है ॥ में ऊपर बता 
चुका हूँ कि वायदे के बाजार में किस तरह 'हेज' करनेवाले 
पहुँच जाते है और किस तरह माल खपत करनेवाले की, 
कम दाम मे वस्तु ऐठने की नीति को विफल कर देते है । 
किन्तु उदाहरण देने से बात ज्यादा सुगमता से समझ में 
आयेगी । मान छीजिए, मिलवालों को पाट या रुईं लेती 
है । किन्तु किसानों की कमजोरी का छाम उठाने की 
नीयत से वे माल की खरीदी बंद कर देते है । दाम गिरना 
चाहता है । जहाँ वायदे का बाजार न हो, किसान और मिल- 
वालों के बीच का व्यापारी जबतक मिलवाला खरीदी 
शूरू नही करता, किसान से माल नहीं खरीदेगा । किन्तु 
जहाँ वायदे का बाज़ार हो वहाँ 'बीच' का व्यापारी मिल- 
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चाला लेचाल न भी हो तो, किसान से खरोदकरः वायदे में 
बेचकर 'हेज' कर लेता है और इस तरह बाज्ञार को गिरने 
से रोक देता है। जब मिलवाला छेवारू हो, तब वह 
खरीदे हुए माल को बेचकर वायदे मे वापिस लेकर अपना 
हेज' सुलझा छेता है । वायदे का बाजार पैदाइश करनेवाले 
का किस तरह हित करता है, यह उपरोक्त उदाहरण से 
भल्‍ी-भाँति स्पष्ट हो जाता है और यह भी स्पष्ट हो जाता 
है कि जिस तरह जिस भार की हम पैदाइश करते है, 
उसका वायदे का बाज़ार होना इस देश के लिए लाभप्रद 
है, उसी तरह जिस चीज़ की हम खपत करते है, उसके 
चायदे का बाजार हमारे हित के विरुद्ध में है। इस सिद्धात 
से पाट और हैसियन का बाज़ार निविवाद हमारे हित मे 
है । रई हम आधी खाते हे और आधी रफ्तनी करते हे, 
इसलिए भाशिक हित और भाशिक बहित है। गल्ला 
भी रुई को श्रेणी में आता है। कपड़ा और चीनी हम 
बाहर से मेंगाते हे, इसलिए उनका वायंदे का सौदा किसी 
भी हाकत में हमारे लिए लाभप्रद नही है । 
सारे लेख का निचोड यह निकारझा कि--- 

(१) फाटका किसी भी क्रिया-विशेष का नाम नही है, 

किन्तु क्रिया और क्रिया करनेंवाले की परिस्थिति, 

दोनो के विचार से यह निर्णय होता है कि फाटका 
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किसे कहना चाहिए ॥ 

(२) कोरा फाटका इसलिए वुरा है कि फाटकिया देश की 
उत्पादक शक्ति को सीधा श्रोत्साहन नही देता । 

(३) किन्तु कोई ऐसा राजमार्ग नही, जो वायदे के वाज़ारों 
को कायम रखते हुए उनमें से फाटकियों को बविलकुछ 
निकाल दें । 

(४) वायदे के वाज़ार चीजों का दाम ऊँचा करते हैँ । 

(५) इसलिए जिन वस्तुओं की हम पैदाइज करते हे, 
उनका वायदे का वाजार हमारे लिए हितकर और 
जिनकी हम खपत करते हूँ उनके वायदे के बाजार 
हमारे लिए जहितकर हैं । 

भचवम्बर १९२८. 
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जैसा कि इस लेख के नाम से विंदित है, वर्तमान 
आधिक सकट अनजान लोगो के लिए एक अजीब पहेली 
है । इसके पहले भी गआाथिक सकट बाते थे, किन्तु 
उनका जन्म किसी प्रकार के देवी या मानृषी प्रकोप, 
महामारी, अग्निप्रलय, जलप्रल्य, अनावृष्टि, भूकम्प, राज- 
किप्लत्र ऐसे-ऐसे कारणो से होता था । कारण मिट जाने 
पर स्थिति सुधर जाती थी | उस समय रेछ, तार न होने 
के कारण दुनिया आज की तरह छोटी न थी; स्थानीय 
कष्ट अपनी सीमा के भीतर ही कप्ट-प्रद होते थे। किन्तु 
आज के आर्थिक सकट का ढंग कुछ अनोखा है । न महा- 
सारी है, न प्छेग है, न राजविप्कव है, न अनावृष्टि या 
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अतिवृष्टि है, न अग्निप्रलय' है, भूकम्प तो अभी हाल में 
ही हुआ है, फिर भी चारों ओर से तबाही की आवाज़ 
आती है । खेत धान्य से भरे हुए हे, किन्तु पेट खाली है । 
माल बेचने वाले लछाहायित है, गोदाम ठसाठस भरे हुए 
है, उधर लेनेवाले चीज़ों के लिए तरस रहे हे। चीजे 
सस्ती है, किन्तु गाँठ में दाम नही । सामने हलवे से भरी 
थाली रखी है और पेट में मूख है; परन्तु हाथ बंधे है 
और होठ सी दिये गये है । ऐसी ही आज की हालत है | 
पुराने जमाने मे जब फसल की बहुतायत होती थी और 
दाम मन्दे होते थे तब उसे छोग सुकाल कहते थे। आज 
भी चीज़ों की बहुतायत है, दाम भी मन्‍्दे है, तो भी 
' सुकाक नही, दुकाल है । अमेरिका में “चीज़ें कम पैदा 
करो” इसकी घूम है । यहाँ भी “'पाट कम बोओ” “गेहूँ 
कम बोओ” ऐसी सलाह देनेवालों की कमी नही । जहाँ 
सुभिक्ष की चाह थी, वहाँ दुभिक्ष में मुक्ति सुझती है। 
करू--कारखानेवालो ने तो पैदाइश कम करके अपनी स्थिति 
सुधार ली है। उदाहरणा्, चाय और चटकलवालो ने 
ऐसा किया है और कोयलेवाले करने की तैयारी में है । 
किसानों में इतना एका नही कि इस तरह बन्धेज के साथ 
पैदाइश घटा लें, तो भी वे कुछ इसी तरह की फिक्र में 
हे । क्‍या अजब जमाना है ! जहाँ बहुतायत के लिए छोग 
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त्तड़पते थे, वहाँ बहुतायत के मारे लोग परेक्षान हें । 

यह क्यो ? इसी का यहाँ विवेचन करना है । 

आगे बढने से पहले हम सिक्के की करामात को कुछ 
समक्ष लें । जब हम कहते है कि वस्तुओं के दाम गिर 
गये या चढ गये हें तव हमारा मतरूब यह होता है कि 
वस्तुओो को अमृक माप या तोल के छिए हमको कम या 
अधिक परिमाण में सिक्के देने पडते है । मतरूव यह हैं 
कि चीज़ो के दाम की माप का एक-मात्र साधन इस समय 
सिक्‍का है । इसलिए यदि सिक्‍के के रहस्य को न समझा 
तो तैज्ञी-मन्दी का खेल समझना आसान नही । और यह 
कोई जटिल प्रश्न मी नही है । झूठ-मूठ छोगो ने इसे 
जटिल विषय मान लिया है । अच्छा, सिक्के के बारे में 
एक भात धारणा तो यह है कि सिक्‍के के दाम स्थिर हे । 
उदाहरण के लिए लोग समझते है कि एक रुपये के १६ 
जाने गौर ६४ पैसे बंधे हे, इसलिए इसके दाम स्थिर है । 
किन्तु यह एक बड़ी भारी ग़छत-फहमी है । यदि हम यह 
कहे कि आधघ सेर पानी की कौमत आघ सेर जलू है तो 
इससे यह साबित नही होता कि पानी की कीमत स्थिर 
है। पानी की कीमत मापने में आप पानी को ही मापदड 
नही बना सकते | तो फिर सिक्के की कीमत मापने में 
उसी के अग १६ आने या चौसठ पैंसे को क्यो मापदंड 
श्ड 
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माना जाय ? जैसे हम चीजो की कीमत की माप सिक्के 
से करते है, वैसे ही सिक्के की कीमत की माप वस्तुओं 
से ही हो सकती है । और जब हम सिक्के को वस्तुओं से 
मार्पेगे तब पता चलेगा कि सिक्के की दर वस्तुओं से कह्दी 
अधिक अस्थिर है । मान लीजिए कि हम एक ऐसे मुल्क 
में पहुँच गये है जहाँ सोता चारो तरफ मिट॒ठी की तरह 
पडा हो और अन्न की काफी तगी हो तो यह कहा जायगा 
कि वहाँ अन्न खूब महँगा है । दूसरे शब्दों मे यह भी 
कहा जा सकता है कि सोना वहाँ काफी सस्ता हैँ। अछास्का 
वगैरह मे जब नई-नई सोने की खान निकली थी, यही 
हाल था । मिट्टी में मिला हुआ सोना तो चारो तरफ 
नजर आता था पर खाने-पीने की चीजो की इतनी तगीः 
थी कि एक पैसे की चीज़ एक रुपया तक बिकती थी। 

सिनके की भी वहाँ कमी भी, अक्सर छोग दाम चुकाने 
में सोने की मिद्‌ठी का प्रयोग किया करते थे । वहाँ यह 
कहा जा सकता था कि चीज़ें बहुत महँगी थी । यह भी 
कहा जा सकता था कि सोना बहुत सस्ता था । दोनो के 
भाने एक ही हुए | इसी तरह आज की मंदी के सम्बन्ध में 
कहा जा सकता है कि चीज़ें बहुत सस्ती है । भर दूसरे 
इन्दों थे इसी बात को यों भी कह सकते है कि सिक्का 
बहुत महँगा है। सिक्का इस समय सोने का प्रतिनिधि 
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है, इसलिए यह भी कहा, जा सकता हैँ कि सोना 
बहुत महँगा है । राम कहो या रहीम कहो, जैसे ये दोनो 
शब्द एक ही करतार के द्योतक है, इसी तरह चीज़ो का 
दाम मन्दा है यह कहो चाहे सिक्का महँगा है यह कहो, 
दोनो वाक्य एक ही स्थित्ति के धोतक हे । इतना कहने 
पर यह समझ मे आ जायगा कि सिक्के की महंगी के 
कारण यह मन्दी हैँ और सिक्का सस्ता होने से चीज़ो के 
दाम बढेगे । 

चीजो की पैदाइश कम करने से भी महँगी जाती है ॥ 
पैदाइश कम करने से जैसे “न रहेगा वाँस, न बजेगी 
बाँसुरी”, वैसे न रहेगी चीजे, न होगी सिक्के की माँग । 
इस हिसाव से सिक्के की कमी होते हुए भी अपेक्षाकृत 
बहुतायत हो जाती है और चीज़ो की महँँंगी आ जाती 
है, किन्तु जो महँगी कम पैदाइश से होती है वह मामवात 
रोग का मोटापन है और जो महँगापन उपज की वृद्धि के 
साथ-साथ सिक्‍को की वहुतायत से होता है वह स्वास्थ्यकर 
बुद्धि हैं। १९०० से १९२० तक चीज़ों की उपज बढ़ी, 
दाम भी बढ़े, क्योकि सिकको की तंगी नथी। उन वर्षो 
में नई-नई सोने की खाने खोज निकाली गई गौर इसलिए 
सोने या उसके प्रतिनिधि सिक्कों की कमी न होने पाई । 
१९२० से १९२९ तक चोज़ों की पैदाइश बढ़ी, दाम घढे, 
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क्योंकि पैदाइश के हिसाव से का चलन नहीं वढ़ा। 

सोने की कोई नई खान नहीं निकली इसलिए सोने की 

उपज न बढ़ी जौर इसलिए सिवक्ों की तंगी १९२९ के 
खाद महसूस होने छगी । फलस्वरूप दाम गिरने घृरू हुए । 
मंदीवाड़े में चीज्रों की उपज घटनी स्वाभाविक थी । दाम 
भी घटें और उपज भी घटी । यह डवछ मार हुई। 

एक यह प्रइन भी उठाया जा सकता हैं। माना कि 
सिक्का दामों को मापता हैँ गौर सिक्के की महेंगी के 
कारण वर्तमान समय में इतनी मंदी है, सिक्के की व्हुता- 
यत होने से तेजी भी था सकती है; पर क्या कोई और 
तरीका इच अये-च्ंकट में से निकलने का नहीं, कया सिक्के 
की अवहेलना करके हम इस पाण में से नहीं निकछ 
सकते ? हाँ, यदि सिक्के की अवहेलना करें तो। किन्तु 
जबत्क कादून हमपर सिक्‍के का साम्राज्य छादता हैं, 
सुवतक हम इसकी बवहेलना नहीं कर सकते। आज 
सिक्का क़ानूनन हमारे जीवन की हर हरकत में यूँघा हुमा 
है। सिक्के का मौजूदा कार्यल्षेत्र यह है--- 

(१) सिक्का खरीद का चाथन हैं। ( जाज हम चीज़ों 
का दाम चीजों में नहीं चुका सकते, किन्तु सिक्के 
में चुकाना पड़ता है। ) 

(३) सिक्का दामों को मापता है ( जैसा कि ऊपर 


पानी सें भी सीन पियासी” २१३ 


बताया जा चुका है। ) 

(३) सिक्‍का धन की खान है! (संग्रह करके रखने मे या 
साहुकार के पास जमा रखने से । ) 

(४) सिक्‍का कर चुकाने का जरिया है। ( कर्ज सिक्के 
में लेते हे। अदा करने की ज़िम्मेदारी सिक्के में 
है । कर सिक्के में वेंधा है । जिन्‍्स में कर्ज निदिचत 
हो और कर भी' जिन्स में चुकाया जा सके तो 
सिक्के की शरण न लेनी पडे | ) 

प्राचीन समय में इसका कार्य-क्षेत्र इतना विस्तृत नहीं 
था | उस ज़माने में नौकरो की नौकरी जिन्स में चुकाई 
जाती थी भौर जिन्सो का दाम' जिन्सो में चुकाया जाता 
था। उधार का लेन-देन भी जिन्सो में काफी हो जाता 
था और ज़मीन की मालगूजारी जिन्सो में चुकाई जाती 
थी। सिक्का विशेषतया घन की खान ही था, इसलिए 
उसका कार्य-क्षेत्र सकुचित था। पर अब वह वात नहीं 
रही । आपके पास छात्रों मन गल्ला मौजूद हो, किन्तु 
जबतक उस गल्‍्ले को सिक्‍के में नही बदलूवा लेते तब तक 

न तो आप मालछगुजारी अदा कर सकते हे, न नौकरो की 

तनख्वाह चुका सकते है, न कपड़ा खरीद सकते हे और न 

अपना कज़ें ही अदा कर सकते है । यदि किसान की' 

मालयुज़ारी सिक्‍को में बंधीन होकर खेती की उपज में 
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उसे कोई कप्ड न होता । द्न्ति 
चच्ण्चा वे हमदर सिक्के 
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से बिना कष्ट और विशेष प्रयत्न के सभी को दहन सुलूम 
हो और यदि हम उन्हे आज की तग गलियो में ही रखेंगे 
सो नतीजा यह होगा कि हर शख्स मुश्किल से भी रोज 
दर्शन न कर सकेगा | और उसके अर्थ यही होगे कि बहुतो 
को भूखा और प्यासा रहना पड़ेगा । सिक्‍क्रे की आज की 
हालत से यह उपमा बहुत मिलती-जूलती है । हमारे 
आधिक जीवत में हर कदम पर हमें सिक्के की' जरूरत 
पडती है और इसके कार्यक्षेत्र की व्यापकता को देखते 
हुए चलने में इसकी तादाद कम है, इसलिए यह महेँगा 
हो गया है और चीज़ो के दाम गिर गये हैँ | हमारा कर्ज, 
कर, मालगुज़ारी, सब सिक्‍के में बंधे हुए हे, इसलिए 
धछ्ूव की तरह वह अपने स्थान पर अटल है। हमारी 
आमद कम हुईं, देना वही रहा, अर्थेंशकट अवधश्यभावी 
हो गया । 

यह भी जान लेना चाहिए कि जबतक सिक्‍के का 
सोने से सम्बन्ध है, इसको सस्ता करना भी आसान काम 
नही । सोना एक परिमित तादाद में पैदा होता है । अन्य 
चीज़ो की उपज जिस तरह से बढ़ी उसी रफ्तार से सोने 
की उपज नद्ी बढ़ी । नतीजा यह हुआ कि छोगो को जब 
सिक्के की अधिक आवश्यकता पड़ी तव सोना इतने 
सिक्के नही दे सका, परिणाम यह हुआ कि सोना महँगा 
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हो गया और चीज़ें मंदी हो गईं, हालाँकि जैसे-जैसे 
सिक्के का का्ये-दक्षेत्र बढ़ा, वैसे-वैसे उसकी तादाद बढ़ाने 
की कोशिश भी की गई। जहाँ सिक्का खुद नही पहुँच सका 
वहाँ सिक्के के प्रतिनिधि नोट इत्यादि पहुँचे, परन्तु भक्त 
में प्रतिनिधियों को भी सीमावद्ध ही रखना पड़ता है । 
यदि एक सिक्के के बेहद प्रतिनिधि बन जायें तो स्वमभाव- 
तथा सिक्‍के की वक़त घटेगी । इसलिए प्रतिनिधियों को 
भी सीमावद्ध रखना आवश्यक हो जाता हैँ । जहाँ सीमा 
का उल्लंघन किया कि सिक्‍के की कीमत घटी और उसकी 
कीमत के घटने अर्थात्‌ दाम के गिरने से चीज़ो के दाम 
अपने आप बढ़ते है । लड़ाई मे जब सिक्के की कमी महसूस 
होने छगी तव तो अमेरिका को छोड़कर अन्यान्य सभी 
राष्ट्रो ने सिक्के के प्रतिनिधि परिमाण से अधिक पैदा कर 
दिये ( 702स09 ) । नतीजा यह हुआ कि सिक्के की 
इज्जत घट गई और सोने से उसका साथ छूट गया 
(०६४ ७८ 8०३ ४७०४०४८०) और चीजो के दाम बुरी तरह 
से चढ़ गये | छड़ाई के वाद सव राष्ट्रों ने सिक्के को फिर 
सोने के साथ बाँध कर ( एल्एजटाओं०छ ॥0 0० 8०१ 
डाश्गर्तंबप्त ) प्रतिनिधियों को सीमावद्ध करना शुरू किया 
ए«6&9०० ) । और जब चीज़ों की उपज बढ़ने छगी और 
सिक्के की साँग बढ़ी और सिक्का या उसके प्रतिनिधि सब 
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जगह नही पहुँच पाये तब चीड्रो का दाम गिरना शुरू 
हुआ । सन्‌ १९१४ में यदि हम दामो को १०० सौ की 
संख्या में मान लें तो इस हिसाव से भिन्न-भिन्न देशों में 
घटत-बढ़त कैसी हुई होगी उसका ब्योरा इस प्रकार होगा- 

१९१४ १३९२० १९३९रे 


इर्लैण्ड १०० २९१५ र्डं 
अमेरिका १०० १९७ एड 
भारतवर्ष १०० २०२ ८७ 


अब साफ समझ में आ जायगा कि दाम कैसे गिरे और 
क्यो गिरे। अब यह भी समझ में आ जायगा कि यह 
आथिक संकट क्यो हुआ । यदि दामो के गिरने के साथ- 
साथ मालगुज्ञारी, कर, कज़े, ब्याज, तनख्वाह जैसी देन- 
दारियाँ--जिनका देना सिक्के के रूप में निश्चित हैं--- 
किसी कानून द्वारा घटा दी जा सकती तो यह आथिक 
संकट कभी न होता। अगर किसान को अपनी पैदावार की 
क़ीमत सिक्‍के मे कम मिलती तो साथ ही मालछगुज़ारी, 
कर्ज और सूद भी कम देना पड़ता । किन्तु मालछगृज़ारी, 
कजें, सूद और तनख्वाह वगरह सिक्‍को मे बेघे हुए हे, 
इसीलिए एक ही तादाद में चुकाने पड़ते है। उघर जिन्‍्सो की 
कीमत सिकक्‍्को में कम हो गई और तलपट में घाठा पड़ना 
अनिवार्य हो गया, और जबतक तलल्‍ूपट के दोनो पासो में 
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फिर समानता स्थापित तन की जायगी, यह आध्िक संकट 
जारी ही रहेगा । जो छोग हुंडी की दर गिराना चाहते हैं, 
सिक्कों को सस्ता करना चाहते है, उनकी.यही मंशा है । 

अमेरिका, इस्लैण्ड, जापान वगेरह मूल्को ने इन 'वर्षो 
में सिक्के का सोने से सम्बन्ध-विच्छेद करके उसकी इज्जत , 
और कीमत इसीलिए गिराई है कि चीज़ो के दाम चढ़े। 
कुछ दाम चढे भी है, परन्तु बहुत नहीं। बात यह है कि 
जबतक' सिक्के के दाम इतने न «गिराये जायेंगे कि 
आवदश्यकता के अनुसार सबको उसका मिलना सुलभ हो 
जाय, दामो का चढना असम्भव है | जो छोग हुडी की 
दर को , १८ पेंस से १६ पेंस करना चाहते हे उनसे में 
सहमत नही । मेरा अपना खयाल है कि हुडी की दर इतनी 
ज्यादा गिरा दी जानी चाहिए और तबतक गिराते चले 
जाना चाहिए जबतक दाम सन्‌ १९२६ के दामों की सतह 
प्र न आ जाये। ' 

सक्षेप में इस पहेली का उत्तर यह है--- 
(१) सिक्का दामो की माप का एक-मात्र साधन है । 
(२) चीज़ों की उपज वढी, परन्तु उस हिसाव से सोने या 

उसके प्रतिनिधियों का चलन नही बढा | 

(३) इसके कारण सिक्के की तंगी हुई । 
(४) फलस्वरूप दाम गिरे। 
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(५) किन्तु कर, के, मज़दूरी और सिक्के में निश्चित 

देनदारी में कोई कमी नही हुईं । ह 
(६) नतीजा यह हुआ कि पैदाइश करनेवाले छोगो और 

कजदारो की, किसानो की और कलवालों की 

हानि हुई। चीज़ खरीदनेवालो, और पावनेदारो 

को, साहुकार, सरकार, नौकरीपेशा, जमीदार (यदि 

मारूगुज़ारी पूरी जाती हो तो) वेक, बीमा कम्पनी 

को छाम हुआ । 

क्षतिग्रस्त लोग ही अधिक सख्या के हे; इसीलिए 
भौजूदा हालत को "पानी में भी मीन पियासी” कहना 
उपयुक्त है । 
अब इस भज्ें की दवा क्या है ? दवा तो है; पर सत्ता 

नही है। बिना सत्ता के दवा खाने को हम किसे बाघ्य करे ? 
त्ततपट के दोनो पासो में समानता स्थापित हो, यही उद्देश 
होना चाहिए। एक तरीका यह हैँ कि हम कर्ज, माल- 
गृज़ारी, वेतन, व्याज को उतने ही परिमाण में कानूनन 
कम कर दें जितने कि दाम गिरे हे । दूसरा तरीका यह है 
कि हम दाम उतने ऊँचे कर दें जितने कि १९२६ के 
करीब थे। दूसरा ज्यादा व्यावहारिक है । पर दाम कैसे 
चढ़े ? सिक्का सस्ता होने से । सिक्का कैसे सस्ता हो ? 
यह विचारणीय प्ररन है । 
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सिक्का सस्ता करने का एक तरीका तो यह है कि हम, 
इसके सोने के प्रतिनिधित्व को कम कर दें। जिस समय हमारा 
सिक्का सोने से वेधा था (२० सितम्बर सन्‌ १९३१ के 
पहले) उस समय हमारा एक रुपया ८४७ प्रेत सोने का 
प्रतिनिधि था। १ शि० ६ पे० के विलायती सिक्के भी 
उतने ही ग्रेन सोने के प्रतिनिधि थे। इसी से यह कहां 
जाता था कि हमारे रुपये को १ शि० ६ पे० की हुडी से 
बाँध रखा हैँ । सितम्बर सन्‌ ३१ में जब इंग्लैण्ड के सिक्के 
ने सोने का साथ छोड़ा तब हमारे रुपये ने भी सोने से तो 
सम्बन्ध भंग कर लिया, मगर सोने को छोड़कर भी' उसे 
स्वतन्त्रता न मिली | सरकार ने जबरन उसका नाता 
स्टलिंग से अर्थात्‌ अंगरेज़ी सिक्के से जोड़ दिया। इस 
समय हमारा रुपया १ शि० ६ पें० अगरेज़ी सिक्‍के का 
प्रतिनिधि है। अव यदि रुपये को सस्ता वबाना हो तो 
क्या करना हीगा ? 

एक तो यह तरीका हो सकता है कि जहाँ पहके 
हमारे सिक्‍के की कीमत ८.४७ ग्रेन सोना था, वहाँ अब 
उसका प्रतिनिधित्व घटाकर हम उसकी कीमत केवल ४.२३ 
श्रेन सोना ही रख दें । उसका नतीजा यह होगा कि सिक्के 
की बहुतायत होगी, इसकी कीमत स्वभावतः पहले से 
सस्ती होगी और चीज़ो के दाम चढ़ेंगे। कितने चढ़ेगे यह 
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कोई नहीं वता सकता | इसलिए यह दवा पूरी कारगर 
होगी, इसका कोई निःचय नही । और यह भी कहा जा 
सकता हूँ कि दाम चढ़के फिर तो नही गिर जायेंगे । इसका 
भी कोई निश्चय नही। सोने की नई-नई खानें तो निकलती 
ही नही । चीज़ो की उपज बढ़ने पर यदि यह सस्ता किया 
हुआ सिक्का भी सव जगह न पहुँच सके तो फिर दाम 
गिरने लगेंगे । इसलिए रामवाण ओऔषघ तो यह होगी कि 
सिक्के का सदा के लिए सोने से सम्बन्ध-विच्छेद कर दिया 
जावे । सोना खाया जा सकता नही (हाँ, वेद्य और हकीम 
कभी-कभी ओऔषध के रूप में इसे खिंछाते हे, पर इसके ऊपर 
भी घी-मकखन की ज़रूरत पड़ती है) , पिया जा सकता नही, 
पहना जा सकता नही । खूबसूरती में भी यह ऐसी कौन- 
सी लाजवाब चीज़ है ? फिर सिक्का सोने का ही भ्रति- 
निधि क्यो हो ? सिक्का आटा, दाल, गेहूँ, कपड़ा, मक्खन, 
तेल, नमक, शक्कर का और विशेषकर कायिक परिश्रम 
का ही प्रतिनिधि क्यो न हो ? सिक्के की कीमत मापने के 
लिए जहाँ हम सोने का उपयोग करते है, वहाँ हम जिनसो 
का उपयोग क्यो न करे ? इसके बजाय कि रुपया इतने 
ग्रेन सोने का अतिनिधि हो, यह इतने सेर गेहूँ, इतने छटाक 
घी, शक्कर था अन्य वस्तु का ही प्रतिनिधि क्यो न हो 
जाय ? सोने की खानें सिक्के के चछन के लिए अपर्याप्त 
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हो सकती है, किन्तु जिन्सो - की कमी नहीं हो सकती | 

, जबतक मनुष्य रहेगे तबतक खेत रहेग्रे और अन्य तरह की 

अनेक चीज़ो की पैदाइश रहेगी | इसलिए सिक्के का 

मृवक्किल सोना ने होकर जिन्स हो, तभी सिक्का सदा के 
लिए बहुतायत से चलन मे रह सकता है । तभी सिक्का 
सुलूम हो सकता है, तभी चीज़्ो के दाम स्थिर और तलपट 
के दोनो पासे समान रह सकते है । अनुचित मदी और 
तेज़ी की रुकावट भी तभी रह सकती है, जब सिक्का सोने 
का प्रतिनिधि न होकर जिनसो का प्रतिनिधि हो । 

सक्षेप में सिक्का सोने से नाता तोडकर यदि जिन्सो 
का प्रतिनिधि हो तो--- 

(१) सिक्‍के की बहुतायत होगी । 

(२) फल-स्वरूप चीज़ो की अधिक मंदी या तेजी सदा के 
लिए नेस्तनाबूद हो जायगी। 

(३) समाज के तलपट के दोनो पासों में एक हद तैक 
समानता होगी । 

(४) इस अर्थ-सकंट का एक हद तक नाश होगा । एक 
हद तक मैने इसलिए कहा है कि और भी कई 
कारण अर्थे-तकट के हे, जिनके मिटने परु ही अर्थे- 
सकट का पूरा खात्मा हो सकता है । किन्तु सिक्का 
इसमें एक प्रधान कारण है, इसके सुधार से स्थिति 
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बहुत कुछ सुधर सकती है। 

मगर यह तो कोरी बकवास हुईं। आज कौन पूछता 
हैं ? असल में तो होगा वही जो होर साहब या उनके 
जाँनशीन चाहेगे । ५ 

“बूट डासन ने बनाया मेले एक सजञमूं लिखा। 

मुल्क में सक्तमूं न फेला और जूता चल गया।” 

खेर मज़मूं ही सही । 
जुलाई, १६३४. 
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“तौर कमनिया तरकसबन्द। भोजराज तुम मूसरचन्द 

ऐसा जब किसी ने भोजराज महाशय' से कहा तो 
पता नही भोजराजजी खिलखिलाकर हँस पड़े या जूता 
निकाल कर मारने दौडे | मेरा तो खयाल है कि मारते 
दौडे होगे; क्योकि हमारे यहाँ मज़ाक 'उड़ाना छिछोरपन 
हैं और उसे बर्दाइत करना नामर्दी की' निशानी है। इस- 
लिए किसी दे कह दिया कि “रोग की जड़ खाँसी और 
राड की जड़ हाँसी” । कोई द्वेषदश अपमानित करे, या 
मारने को दौड़े तो झगड़ा होना समझ में भा सकता 
है; पर मज़ाक में भी क्षगड़ा हो यह भारतीय सस्क्ृति 
का दृषण ही मातना चाहिए । बाहरी वैश्यो से आने वाले 
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रोग अक्सर कहा करते हे कि भारतीय वालक भी गम्भीर 
मुखाकृति का होता है । फिर बड़े-वूढ़े का तो कहना ही 
कया ? वे तो मानो बँवना-वोरिया वाँधकर आज शाम 
की ट्रेन से ही यमपुरी की यात्रा करने वाले हों, ऐसी मुखा- 
कृति बनाकर बैठते हूँ । कोई हंसता है वो बड़े-बूढ़े डाँठ कर 
कहा करते हे---“'क्या ठीठी करते हो” ! 

हमारे साहित्य में भी हास्य-रस की अत्यन्त कमी 
पाई जाती है । शान्त या गम्भीर, करुणा, शृंगार आदि 
रस सभी साहित्यिक ग्रन्थो में अधिकता से मिलेंगे; पर 
हास्यरस तो यत्र-तत्र और सो भी स्वल्प मात्रा में । 

इससे इतना तो सावित हो जाता है कि भारतीय 
संस्कृति नें हंसने की इजाजत नही दी। इतना ही नही 
इसकी सख्त मूमानियत मालूम होती है । किसी सन्त 
नें गाया “वारूपना हँस खेल गेंवाया” “बाजूस्तावत कोडा- 
सक्‍त ” | इसमें क्या जुर्म हुआ यदि बच्चे हसें या खेले ? 
बया सन्त लोग यह चाहते थे कि छड़के रो-रोकर यह रट 
लगाया करते 'जिवड़ा दो दिन का मेहमान । जो संसार की 
क्षणभंगूरता का विचार करके रोते हू, वे वैराग्यवान नहीं, 
कायर है। वैराग्य तो हमें सिखाता है, “'प्रसन्नचेतसों ह्याशु 
जुद्धि. पस्येवतिष्ठते” | 

कार्ट्स की कला योरोप में काफी विकसित हो 
१५ 
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चली है । जिनके कार्टून छपते हे वे अभिमान से मन में 
फूले नही समाते । “हिन्दुस्तान टाइम्स, दिल्ली” में झरकर 
इस कला में अत्यन्त निपुण है । उसने आज तक किसी भी 
विशिष्ट व्यक्ति को अछ्ता नहीं छोड़ा | क्या वाइसराय 
और क्या दूसरे अफसर सबके कार्टून उसने बनाये और 
कद्ददानी भी पायी | हर अफ़सर अपने-अपने कार्टून की 
कीमत दे-देकर खरीदता रहा है; पर एक मर्तेबा किसी 
प्रतिष्ठित नेता ने मुझसे यह जिकायत की कि 'साहिव, 
आपका व्यंग्य-चित्रकार हमारा बड़ा भज़ाक उडाता है ।' 
भविष्य के छिए उन महोदय का कार्टून बन्द कर दिया गया । 
इससे उल्टा यूरोप में छोग अपने कार्टून देखने के लिए बडे 
छालायित रहते है । यद्यपि इटली में मृसोलिनी और जमेनी 
में हिटलर इसके अपवाद हे । 

स्काच छोग बड़े कंजूस माने जाते है और छोग 
उतकी दिल्लगी भी खूब उडाते है। इसका प्रतिकार 
उन्होंने इस प्रकार किया कि वे लोग अपनी दिल्‍्लगी खुद- 
ब-खूद उड़ाने छगे । किसी यहूदी ने कहा कि हम स्काच 
लोगों से ज्यादे कंजूस हे, इस बात को स्काच साहब ने 
बड़े जोश के साथ अस्वीकार किया और कहने छगे कि 
ऐसा नही है । एक यहूदी की दुकान पर एके स्काच 
माल खरीदनें गया था । स्काच को पहले ही सावधान कर 
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दिया गया था कि यहूदी दुगने दाम माँगा करता हैं इस- 
लिए मोल-मूछाई ठीक करना, ठगना मत | स्काच साहब 
सावघान तो थे ही । एक छाते की कीमत पूछी । यहूदी ने 
कहा--दश शिलिग । इसपर स्काच साहव ने फर्माया, यह 
तो वहुत ज्यादा है, हम तो पाँच शिलिंग देगे। यहूदी ने 
कहा-पाँच तो नहीं, पर तुम सज्जन मालूम होते हो, इसलिए 
छाता ८ शिलिग में बेच दूंगा । इन्होने तो पहले से ही 
गणित का मार्ग अछ्त्यार कर छिया था । इनसे कहा गया 
था कि यहूदी दूना दाम माँगा करता है, इसलिए वह जितना 
माँगता था स्काच साहव उससे आधा धामते थे | जब 
यहूदी पाँच शिलिंग पर पहुंचा तव तो स्काच महाजय २॥ 
शिलिग पर उतर चुके थे । यहुदी घीरज खो बैठा गौर 
उखडकर बोला, “तुम तो पूरे मत्रखीचूस मालूम होते हो । 
ले जाओ यह छाता मुफ्त में” | स्काच साहव विचार में पड़ 
गये, मामला टेढा था, पर फिर भी गणित ने साथ दिया ॥ 
झटपट उन्होने फैसछा कर लिया और वोले, “तो अच्छा 
एक नही, दो दे दो ।” सुननेवाले लोग खिलखिला उठे ॥ 
पर स्काच को सन्तोप हो गया कि उन्होने अपनी जाति 
की कजूसी का सिक्का श्रोताओं पर जमा लिया । 

इसके विपरीत एक रोज कुछ मारवाड़ी सज्जनों 
की सभा में एक वक्‍ता महाशय बड़े गर्म थे और चिल्ला- 
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चिल्लाकर “मारवाड़ी चिंदकों” की खबर लेते थे। 
किसीने कोष में मारवाड़ी शब्द का अथे “कंजूत” और 
“सूदखोर” कर दिया था । यही उनके क्रोव का कारण 
था । मैने श्रोताओं से कहा भी कि ऐसी चीजो को ज्यादा 
महत्व नही देना चाहिए; क्योकि आयरिश (7), ग्रीक 
(9:८८०), स्पैनिया् (99४०%70), काठियाबाड़ी और 
पठान आदि सभी दाब्दों के कुछ-कुछ अर्थ वन गये है । 
पर श्रोताओं में तो हास्य-प्रेम की कमी थी; मारवाढ़ 
शब्द का अर्थ कंजूस कोई कहे यह यहाँ तो अस॒ह्य था। 
ड्यूक आव विडसर जब प्रिंस आव वेल्स थे तो अपने 
सहपाठियो के साथ रेल में साधारण बालकों की भाँति 
सफर करते थें। एक वार गाड़ी का कंडक्टर (0०7०- 
००४००) जब उनके डिब्बे के सामने से गुजरा तो जेव में 
से एक मटर निकालकर अगुली से तानकर उन्होंने 
कंडक्टर के कान पर चुपके से दे मारी। कडक्टर ने 
मूड़कर पूछा, “लड़को यह मटर किसने मारी” ? किसी ने 
जवाब नहीं दिया तो कंडक्टर ने युवराज (87०० के 
के चेहरे पर शरारत देखकर सोचा यह लड़का श्वतान 
मालूम होता है और उन्हें दो-चार थप्पड़ जमा दिये । 
किसी जानकार ने कंडक्टर से कहा कि भावी सम्राठ को 
पीटने के लिए उन्हें वधाई हूँ | शायद कंडक्टर ने इस 
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घटना की अवहेलना की होगी । पर शाहजादे ने मज़ाक 
को मज़ाक में उड़ा दिया। यदि ऐसी घटना भारत में 
होती तो क्या होता, इसकी सहज ही कल्पना हो सकती है । 

कोई हमसे दवेष या घृणा करता है तो हमें रोष था 
सकता है; क्योकि चाहे हमारा ही ऐब हो, परन्तु हम 
अपने ऐब को भूलकर देष करनेवाले पर रोष कर बैठते 
है । इसके विपरीत यदि कोई हमारी प्रशसा करता है 
तो हम फूलकर कुप्पा बन जाते हे । हालाँकि यह सोलह 
आना सच्ची बात है कि बडाई करनेवाला यदि सच्ची 
भी कहता है तो अतिशयोकति करता है, जो झूठ का ही 
दूसरा नाम है । यदि द्वेषी द्ेष से पीडित है तो चापलूस 
सचापलूसी से । दोनो के दोनो निकम्मे हे। अक्छ की 
कसौटी पर कसनें से दोनो त्याज्य हे, फिर क्यों हम एक 
पर रोष करें और दूसरे पर प्रेम ? छोग घोखा खाते हैं 
और त्याज्य वस्तु को ग्राह्य मान बेठते हे। पर मज़ाक 
करनेवाला न द्वेषी है न चापलूस और न पाखडी । कम-से- 
कम मजाक के बारे में यह कहा जा सकता है कि , मज़ा- 
किये का दिलबहराव के सिवा और कोई ध्येय नही है 
और दिलबहलाव कोई बुराई नही । थदि आपकी तोद 
मोटी है और आप र॒पटकर चारो खानें चित्त पड़ते या 
बीबी के ह्वाथों से झाड खाते देख लिये जाते है और 
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दर्शकों को यद दृश्य हँसी का छगता है तो बेचारों को 
हंसने दीजिए और आप भी हँसकर उन्हें सहयोग दीजिए। 
इसमें दोनों का भला है । रोग की जड़ चाहे खाँसी हो-- 
यद्यपि में तो मानता हूं कि रोग की जड़ ज्यादा खाता 
है--पर क्षगड़े की जड़ “हाँसी” को बताना यह कोरी 
मूखता है । 

यसन्तपंचमी सं० १९९४ 


88% 
हीरा 


चैसे तो मेरे जन्म के क़रीब पेतीस साल पहले से हीरा 
हमारे यहाँ नौकर था, पर जब में तीन साल का हुआ 
तभी से में उसे पहचानने छगा । शायद इससे भी पहले में 
उसे पहचानने लगा होऊँ, पर उसकी आज मुझे कोई स्मृति 
नही है । इस हिसाव से मेरे लिए तो हीरा का जन्म उसी 
समय हुआ, जवकि में तीन साहू का था हालाँकि हीरा 
मुझसे करीब ५२ वर्ष बडा था । 

तो हीरा को जब मेने पहले-पहल जाना उस समय 
मुझपर उसकी क्या छाप पड़ी यह बताना मेरे लिए ठेढ़ा 
काम है। पर प्रयत्न फरता हूँ तो मुझे फिर एक मर्तंवा 
उस सुदूर और घुंचले अतीत में प्रवेश करना पड़ता है गौर 
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प्रवेश करने पर मुझे रूगता है कि में एक ऐसे स्थान में 
पहुँच गया हूँ जहाँ चारों ओर केवल कुहरा-ही-कुहरा है ॥ 
दस कदम के बाद तो--यदि हम काल को भी कदम से 
नापें तो---एक ऐसा गाढ़ पर स्वच्छ और घव॒लकू अंधकार 
है जो लाख कोशिश करने पर भी हमारे स्थूछ और सूक्ष्म 
चक्षुओं को बिल्कुल अंधे बनाये रखता है | पर यदि हम 
एक कदम भी आगे देखने का प्रयत्त करे तो सिवाय 
धुंधलेपन के और कोई चीज़ नज़र नही बाती। जो चीज़ 
सामने--अत्यन्त सामने---खड़ी हैं उसे भी--जैसी है वेसी 
देखने के लिए--आँखें फाड़-फाड़कर एक टक देखता हूँ 
तो भी, उसकी छपरेखा स्पष्ट नही दिखाई देती। ऐसे 
उस सुदूर अतीत में दुष्टि वेकार बन जाती है । 

पर जो चित्र आँखों पर उस समय खिंच गया है वह 
एक ऐसे फोदू की तरह है जो किसी अचाड़ी चित्रकार न्ने 
खेचा हो और जिसे खेचने में न तो उस चित्रकार ने कैमरे 
की दृष्टि को ठीक एकाग्र ( ए०८०४०ष्ट ) किया हो और व 
रोशनी ही ( 859०४०:८ ) सही दी हो। हम छाख उस चित्र 
की रूपरेखा दुरुस्त करने की को शिद्य करें, पर हमें उसमें 
कामयाबी नहीं होती । उस अतीत काछ की स्मृति की एक 
ऐसे सपने से भी तुलना की जा सकती है जो जिस समय 
आता है उस समय तो साफ़-सुयरा--सामने मानों वाठक 
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खेला जाता हो मौर उस नाटक में हम भी अभिवय करते 
हो--ऐसा छगता है, पर आाँखें खुछते ही स्मृति फीकी 
पड़नें लगती है । और जब हम संसार के कोलाहल और 
दिन की धव्कामुक्‍की में फेस जाते हे तब तो वह चित्र 
हमारी मबाँखो से बिल्कुल ग्रायव हो जाता है । 

बाल्यकाल के कच्चे दिमाग़ पर खिंचा हीरा का वह 
धुँघला सा चित्र | रूपरेखा सारी अस्पष्टड । गौर ऊपर से 
समय की रफ्तार की घिसावट | 

समय की रफ्तार तो मानो रातदिन का अविच्छित्त 
प्रषात । जिसने रही-सही रूपरेलाओ को जोर भी भूंठी 
बना दिया । पर हीरा का चित्र तो फिर भी सामने खड़ा 
ही रहा । और जो चित्र पहले-पहल अस्पष्ट रूप से दिमाग़ 
के पटक पर पड़ा बह फिर, ज्यों-ज्यो पटल-चित्र आगे चला, 
स्पष्ट बनता गया । और वाद के चित्र ने पहले के चित्र 
की रुपरेखाओं को स्पप्ट करने मे सहायता पहुँचाई। इस 
तरह हीरा का चित्र सुस्पष्ट वन गया । 

मे वता चुका कि हीरा जब उसे मेंने पहले-पहल 
जाना तबतक ५२ साछ का हो चुका था मौर करीब पेतीस 
साछ हमारे यहाँ नौकरी करते भी उसे हो गये थे। मैने 
बाद में सुना कि हीरा के माँ-वाप उसके अत्यन्त बचपन 
में ही मर गये थे जौर वह वचपन से ही हमारे यहाँ आकर 
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नौकरी करने छूगा था। ह्वीरा को अपने बाल्यकाल की 
कोई स्मति नही थी पर उसका खयाल था कि उसके माँ- 
नाप सवत्‌ १९०० के भयंकर दुशभ्िक्ष में बिना अन्न के 
भूख के मारे मर गये थे । 
संवत्‌ १९०० और १९०१ ये दोनों सार अत्यन्त 
भीषण दुभिक्ष के थे । सुना है इन दोनों साछों में राजपूताना 
में छात्रों मनृष्य विना रोटी कुत्ते की मौत मर गये । चूँकि 
ये दोनो दुर्भिक्ष एक के वाद एक सटे आये इसलिए छोगो 
ने इनका नाम “'सैया” और “भैया” रखा । संबत्‌ १९०० 
के दुर्भिक्ष का नाम पड़ा “सैया” और संवत्‌ १९०१ के 
दुर्भिक्ष का नाम पड़ा “भैया” । इनकी भीषणता का ख़याल 
दिलाने के लिए छोग आज भी पुरानी गीतिका' “चाकी चाले 
रे सैया, माणस बोले रे भैया” गाते है । अर्थात्‌ सैया और 
भैया की भीषणता के वाद “चक्‍्को चलती है या तो मनुष्य 
अब भी वोह रहे है” ऐसा कथन भी आइचय्यकारक माना 
गया। हीरा का खयाल था कि इन्ही अकालों में उसके 
माँ-वाप मर गये । 
और सुना कि हीरा की नौकरी पहले-पहल केवल एक 
रुपया माहवार मात्र थी। पर जब मैने उसे जाना तब तो 
एक रुपया, और खाने को रोटी और पहनने को कपड़ा भी 
मिलने छगा था । शादी तो हीरा ने की ही नही। माँ- 
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चाप थे ही नहीं । इसलिए हमारे कुटुम्ब को छोड़कर हीरा 
के लिए और कोई ममत्व का स्थान नही रह गया था। 
हमारे कुटुम्व को ही उसने आश्रय का स्थान माना और 
अंत तक ऐसे ही मानता रहा । 

जब मेने पहले-पहल हीरा को देखा तब॑ वह साठी के 
नजदीक पहुँच रहा था | बाल उसके किरडकाबरे हो चले 
थे। पर हीरा के मन में बुढापे ने प्रवेश नही किया था। उसे 
अपने व्यक्तित्व का तो अभिमान था ही, उत्साह, उमंग 
और जाशा की भी उससें कमी नहो थी। 

हमारे यहाँ उस जमाने में दो ऊँट थे। अकस्मात्‌ 
भ्ाय' एक ऊंट काले रंग का रहता था और एक सफेद 
रग का। काले को हम छोग काकछिया ऊँट और सफेद को 
घोलिया ऊँट कहते थे। हीरा का ऊँटो का प्यार यह 
वर्णनातीत वस्तु है। उसकी थाह तो हीरा को ऊँटो की सार- 
सम्हाल करते जिन्होने देखा है वे ही जानते है । पर मैने 
यह देखा कि उन दो ऊंटों में हीरा का ममत्व घोछिये पर 
ज्यादा रहा करता था। इसका कारण भी था। घोढिया ऊँट, 
और यह भी अकस्मात्‌, प्राय: तेजस्वी मौर आकरे स्वभाव 
का होता था । और हीरा को इसका खूब गये था । क्योकि 
ऐसे ऊँट हर टोले में नही जन्मते थे । हीरा का ऊँट गौर 
ऊँटो से कुछ भिन्न है, उसकी अपनी अलग दान है, यह प्रकट 
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करने में हीरा कभी नही चूकता था । इसलिए वह जब ऊँट 
पर सवार होता था तो बेतकल्लूफी से नहीं। शायद उससे 
माना हो कि ऐसा करना यह धोलिये जैसे प्रतिष्ठित ऊँट 
के लिए अपमान होगा । इसलिए ऊँट पर चढ़ने से पहले 
गाढे का पाजामा, और नंवसुख की, और यदि जाड़े का 
मौसिम हो तो रूईदार, कमरी, पाँवो में चोबदार जरी 
की मोचड़ी, एक पाँव में चाँदी का छैछकडा' और ताँती, 
कमर में तछवार और बगल में सीगयसाज---इन सब चीज़ों 
से सिंगर कर ही हीरा ऊँट पर चढता था। और सीगसाज 
भी पूरे दुरुस्त । कूँपी में बारूव, वटुए में पठाखा और 
दूसरे बटूए में शीशे की दस बीस गोलियाँ | बुक भरी । 
सिर्फ दागने भर की बेर । दाढ़ी बीच में फाँटकर, आधी 
एक कान पर से और आधी दूसरे कान पर से, और कान 
के इर्दगिदं अढ़ाई आँटे ( यह माप भी हीरा ने बतलायी 
थी ) देकर बाँधी हुईं। कातों में सोने की बीरबढी' 
और गछे में हनुमानजी की मूत्ति की सोने की तल्ती | 
दाढ़ी पर जाड़िया । सिर पर साफा । और साफे पर चहर 
का दुमाला मारे हुए । 

इस साजबाज के साथ हीरा की दक्‍कू एक योद्धा की 
सी रगनी चाहिए थी | पर अफ़सोस ! हीरा का कद ठिंगना 
था | दारीर हल्का । इसलिए छाख कोशिश करने पर भी 
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हीरा ज़रासा “माणस” छगताथा। और ऊपर से यह 
दूसरा अफसोस कि हीरा राजपूत नथा !! जाट था। 
हीरा अपनी जात को बाहर अनजाने छोगो के सामने 
छिपाता भी था । पर लोग ताड़ जाते थे । इसका हीरा को 
दुःख था। पर तो भी अपनी शान बताने में द्वीरा को कमी 
आलस्य नहीं होता था | और इस वेशभूषा से सजने 
का भी शायद यही कारण था कि हीरा अपने गवें को 
छिपाना नही चाहता था | पर एक बात का हीरा का गयवें 
विल्कुल सही था। उसके पास ऐसा ऊँट था---और विशेष- 
कर के घोल्िया ऊेट--जैसा चोखत्ठे भर में ढिढोरा फेरने 
से भी मिलना असम्मव था। इसलिए हीरा जब उठ पर 
चढता था तव वह सातवें आसमान में पहुँच जाता था । 
वैसे तो धोया ऊेंट हज़ारो में भी नहीं छिप सकता 
था। पर ऊँट की स्याति छिपी न रह जाय इसके लिए 
हीरा महनिश सावधान रहता था । इसलिए जब ऊंट पर 
चढने का समय आता था तब तो हीरा के लिए सवारी 
एक लससाधारण कृत्य बन जाता था । ऊंट की गोडी बाँध 
कर जव वह कूँची कसनें की तैयारी करता था तो पहले 
ऊँट का भमिक्षाज गरम करने के लिए वह ऊँट पर दो वेंत 
जोर से फटकार ही देता था | वस इतना किया कि ऊंट 
ने शुरू किया अरड़ाना | यह तो मानो छोगों को इकट्ठा 
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करने का आह्वान था । सटक-सटक काम छोड़-छोड़कर 
लोग हीरा के इर्द-गिर्द आ जमते थे । क्योंकि हीरा का ऊंट 
पर चढ़ना यह एक देखने लायक दृ्य होता था। ऊँठ भी 
तो लाजवाब था | ऊँट की पीठ पर पान कटे हुए । उसके 
पहनने को नया मोहरा और बेलचा। उसके गले में 
कौड़ियो की पट्टी । नाकों मे चाँदी की वाली और गिरवाण। 
कूंची के थड़े बनाती । पागड़े पीवछ के, ऊपर छा भजीठ 
की खोली चढी हुईं। पूँछ बेची हुई। कूची पर सफ़ेद 
स्वच्छ गद्दी 

इस शान का ऊंट । और वह शान होरे की। और 
ऊपर से वह सजावट । 

जब कूंची माँडी जा चुकती थी तब हीरा ऊँट को 
ठोकर मारकर खड़ा करता था । इसपर तो ऊँट और भी 
उग्र हो उठता था । गरडाना तो जोरों के साथ जारी था 
ही । उघर मीगणे और तरड़ा फेंकना भी बेतरह शुरू हो 
जाता था। होहल्ला सुनके गाँव के और भी लड़के आ 
जमते थे । यह सब क्रिया हो चुकने पर हीरा ऊंट को गाँव 
के बाहर ले जाकर सवार होता था। एक आवमी ऊंट की 
गोडी दबाकर हीरा को सवारी करने में सहायता देता था। 
हीरा सवार हुआ कि ऊंट फरलाँग मार कर ज़ोर से 
उछलता था | हे 


होरा २३९ 


उस समय हीरा का अभिनय तो कमारू का था। एक 
त्तरफ तो ऊंट को मादों वह किसी जिद्दी, अडियछ, उम्र 
लड़के को शांत करता हो, इस तरह प्यार से सम्बोधन 
करता था | दूसरी ओर नकेल खेच कर ऊंट को रोकता 
था । तो तीसरी ओर ऊँट को छिपी ठोकर मार कर उसे 
दौड़ने के लिए उकसाता था । इन तीन परस्पर विरोधी 
क्रियाओं का ऊँट पर तो एक ही असर पड़ता था । आखिर 
ऊँट तो पशु ठहरा, और सो भी गेँंवार पशु। तो फिर 
हीरा के दुलार के सम्बोधन को ग्रहण करना उसके मस्तिष्क 
के बित्ते के वाहर की बात थी। हीरा इसे शायद जानता 
भी था, पर हीरा की भाषा तो दरॉंको के लिए थी, और 
ठोकर ऊंट के लिए । मोहरी खेचने का तात्पयं यह था कि 
लोग समझे कि ऊँट हीरा के लाख शान्त करने पर भी उड़ 
जाना चाहता है और हीरा जैसा उस्ताद चाबुक-सवार ही 
इसकी पीठ पर टिक सकता है । 

पर इसके भाने यह नही कि हीरा कोई सावारण 
सवार था, या तो उसका ऊंट कोई सावारण ऊंट था। 
क्योकि हीरा ने कई बेर सुबह से शाम तक साठ कोस की 
मजिल्‍रू आासानी से तय की थी । 

जौर जितनी हीरा की चाबुक सवारी, उतना ही 
उसका भूगोल का ज्ञान । हीरा दो-चार मतंवा तो पिलाणी 
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से महमदाबाद तक ऊेटपर ही जा चुका था । पर दो बेर जाने 
मात्र से तो किसी को रास्ते का पूरा ज्ञान नही हो जाता । 
पर हीरा की यह खूबी थी कि पिछाणी से अहमदाबाद 
पहुँचने में कौन-कौन से गाँव से गुज्लरना पड़ता है, यह सव 
भूगोल सविस्तर पचास साल के बाद भी, उसकी जीम के 
अग्रमाग पर जमा पड़ा था। सौ-सवा सौ कोस की परिधि में 
तो ऐसा कोई शहर या गाँव नही जिसके पहुँचने के रास्ते 
का ज्ञान हीरा कोन हो। “यहाँ से दो कोस पर फू 
गाँव, उसे वाँये छोड़ देना । फिर फरलाँ जोहड़ भा जायगा । 
उसके वाद एक कुँआाँ, फिर एक ऊँची भर...” यह हीरा 
का रास्ते बताने का तरीका था। हीरा जहाँ नही गया 
वहाँ उसने सुनकर उस स्थान का भूगोरू जिहवाग्र कर लिया 
था । इसी तरह हीरा बहुश्रुत भी वन गया थां । 

पर हीरा के दिल में एक तमन्ना थी । उस जमाने में 
चोर-धाड़ियो का खूब उपद्रव था| हीरा चाहता था कि 
कभी उसकी घाड़ियो से मुठभेड़ हो । हीरा का ऊँठ तो 
हवा से बातें करनेवाला था ही । उसकी वन्दूक भी हा जिर- 
जवाब । घोड़ा दबाने भर की देर थी। लोग कहते थे कि 
हीरा का शरीर चाहे छोटा हो पर उसकी बंदूक कमी 
धोला नही देगी। हीरा का दावा यह था कि वह एक 
चुस्त निद्यानेंवाज़ है । पर उसने निद्याने मारने के छिए एक 


हीरा श्ढर 


बडे घड़े से--जो २-३ फीट छम्बा चौडा हो---छोटे 
निगान का कभी उपयोग नहीं किया । और हीरा निशाना 
मारने के लिए भी तो १०-१५ कदम पर ही बैठता था। 
और जब गोली की चोट से घडा चूर-चूर होजाता था तव 
तो हीरा मुखकता हुआ उठकर सब की तरफ गदें से 
ताकता था मात्रों कहता हो “बताओ है कोई ऐसा 
निशानेबाज ?* 
और एक दिन कुछ वदूकचियो से उसने वाजी मार 
भी ली । हीरा ने अपने साथियो को रूलकार दी कि 
निकाले कोई छोहे के कडाहे में से गोली । यह करतव न 
तो निशाने की अचूकता का द्योतक था न हीरा की ताकत 
का प्रमाण । पर छागो ने इस चुनौती को झेला । दगल में 
हीरा की गोली तो दनदनाती हुई छोहे के कडाहे को छेक 
गयी । औरो की गोलियाँ चिपटी होकर कडाहे से टकरा 
कर गिर गयी । अतिपक्षियों के चेहरे उतर गये । हीरा की 
छाती फूछकर सवागज़ चौडी हो गयी । कहनेवालो ने हीरा 
के विरद्ध विडछेषण करने की कोशिश की पर इतना तो 
साबित हो गया कि हीरा की बदूक पूरी फरमावरदार है 
भौर मौके पर काम देगी । हीरा में आत्मविश्वास की कमी 
तो थी ही नही । ऊँट और बदूक इन दो के ज़ोर पर हीरा 
यह मिद्नते मनाता था कि उसे डाकू मिल्ले । और जत में 
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डाक मिले भी । पर हीरा की हार हुईं। पर जित दो 
चीज़ों पर हीरा का विश्वास था उन्होने दगा नही दिया 
गीता में कहा है :-- 

“अधिष्ठानं तथा कर्ता करणं लव पृथेग्विधम्‌ । 

विविधाइच पृथक्चेष्टा देव चेवात्र पञ्चसम्‌ ॥” 

हर काम में क्षेत्र, कर्ता, भिन्न-भिन्न क्रियाएँ, और 
पाँचवाँ देव, ये पाँच हेतु होते हे । मालूम होता है कि इन 
साधनों मे से कइयों ने तो हीरा के खिलाफ पड्यंत्र ही कर 
लिया था कि उसका मान-मर्दत हो । 

बात थी भिवानी के रास्ते की | कलकत्ते से एक 
सज्जन आ रहे थे जो बीमार थे । उन दिनो पिछाणी का 
रेलवे स्टेशन था भिवानी । ये सज्जन भिवानी उतरनेवाले 
थे और वहाँ से उन्हे पिछाणी आना था। हीरा को भेजा 
गया उन्हे भिवानी से पिछाणी के आने के लिए | भिवानी 
ठहरा अग्रेज्जी इलाके में । इसलिए बिना पास कोई हथियार 
नहीं छे जा सकता था | हीरा ने छाख कोशिश की कि 
बहूक का पास मेंगा हिया जाय | पर सब लोगो ने कह 
दिया “क्या डर है, ऐसे ही चछे जाओ ।” बंदुक हीरा की 
विश्वस्त सग्रिनी थी । वह उसे छोड़कर अकेला नही जाना 
चाहता था | पर राचारी । 

हीरा बिना बन्दूक के गया सही, पर उसका मदर 


हीरा रेडरे 


उन्मना था । हीरा ने पीछे बताया कि जब वह सवार 
होकर भिवानी की ओर चला तब रास्ते में उसे बिना 
तिलक-छापवाला ब्राह्मण मिला । खुले केशवाली स्त्री, सो 
भी विघवा, मिली | घडेवाले के पास घड़ा रीता था। 
सोनचिडी वाँएँ आ बैठी, गदहा दाहिना बोला । हरिन 
दाहिने से बाएं की ओर भिकल गया। भौर एक सुनार 
भो तो मिला |! पर कतंव्यवश हीरा ने इन सबकी 
अवहेलता की । 

हीरा भिवानी पहुंचा और उन सज्जन को सुबह 
गज्जरदम ऊंट पर पिछले आसन पर वैठाके पिछाणी की 
और चढा । हीरा का कहना था कि मिवानी से चला तब 
भी सारे अपशकुन हुए और वाँयाँ अग भी फड़का। सुबह 
पौ फटते-फट्ते तो हीरा इन्दोखले जोहड़े के पास पहुँचा 
और उसने देखा कि सात ऊँट, उन पर चौदह जवान, सबके 
पास बड़े-बड़े छट्ठ, हीरा के ऊेंट को चारो गोर से घेर 
रहे है । हीरा ने देख लिया कि दाल में काला हूँ । पर तो 
भी उसने छछकारकर डाकुओ से कहा : “माई के छालो, 
भन्शा तुम्हारी खराब मालूम होती है ।” उन्होने कहा: 
“हमारे ऊँट खो गये है । उनकी खोजों के पीछे हम आये 
है ।” हीरा को विश्वास नही हुआ | पिछले आसन पर 
बेठे सज्जव से हीरा ने कट्टा. “भरोसा एक ही है घह ह्ठै 
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मेरा ऊँट । एड भारने भर की देर है, फिर तो ऊँट उडेगा । 
आप सावधान होकर मेरी पीठ से चिपक जाइए ओर में 
ऊंट को टिचकारी देता हूँ । इस ऊँट को कोई नही पहुँच 
सकता ।” पर पीछेवाले सज्जन ने कहा : “हीरजी, में 
इतना बीमार हूँ कि ऊँट ने जरा तेजी दिखाई कि में घम 
से नीचे ग्रिरुँगा । इसलिए मेरे प्राण जायें इससे तो बेहतर 
है कि हम छूट जायें ।” 

हीरा ने देख लिया कि बस होनहार बलवान है। 
उसने अपना लट्ठ सम्हाका | ऊँट पर से कूवा और 
ललकारा डाकुओ को ही । हीरा का बित्ता ही क्या था! 
छोटा-सा शरीर । उसने छाठी का वार किया एक दो 
छाठी चलाई भी, पर दो-एक लट्ठ हीरा के सर पर छगे 
कि हीरा ज़मीदोज़ हो गया । डाकू ऊँट के गये । 

हीरा के सदमे का क्‍या ठिकाना ? बदूक पीछे रह 
गई । ऊँट धाड़ी ले गये । 

जब तक हीरा जिन्दा रहा तब तक इस रासे को वीर 
और करुणा में वर्णन करता ही रहा। इस कथा को कहते- 
कहते हीरा रो भी देता था । पर वह कभी थकता न था । 
क्या तमन्ना थी और कैसा हुआ अंत ! हीरा का दिल 
दूक-दूक हो गया । हीरा फिर भी ऊंटो पर चढ़ा। बहुक 
भी छटफाई । पर उसका दिल तो दृट चुका था। लोग 
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भी तो ताना मारने से कहाँ बाज बाते थे ? पर हीरा को 
रह-रह कर यह पछतावा होता था “मैने बन्दूक साथ 
क्यो न ली ? मैने ऊंट को टिचकारी क्यो न दी ? ” 
इसके बाद हीरा कुछ ही साल और ऊेंठ पर चढ़ा । 
वेंसे भी साठी पार कर चुका था। और ऊपर से यह 
प्रतिप्ठा का भग | इस घटना के बाद भी ऊेँटो पर कई 
बेर वह भिवानी गया आया । पर उदासी के साथ । जब 
जब वह इन्दोखके जोहडे मे से निकलता था तो अपना 
बखान करते-करते वह रो देता था । वह छाख लोगों को 
समझावे पर हीरा ने शिकस्त खाईं, इस कथना को कौन 
मेट सकता था ? हीरा कवि न था, पर इन्दोखक्े जोहड़े 
की तरफ मुहं करते ही उसका दिल कह देता था -- 
मत नाव उधर ले जा माँझो, उस घाट को मे पहचानता हूँ। 
फूँकी थी वहीं पर मेने चिता, कपनो मरहूम तमजा की ॥ 
हीरा ने समझ लिया कि अब उोंटों की सवारी मे 
कोई लुत्फ नहीं | और हीरा ऐसा आदमी भी नही जो 
सपने क्षेत्र में स्वल्प श्रेष्ठ होकर रहे | चह तो था गर्वीला । 
सर्वेश्रेष्ठ होकर ही रहना चाहता था। “अबतक तो जिस 
जमों पर रहे आतमाँ रहे ।” इसलिए हीरा ने अब अपना 
क्षेत्र ददछना निश्चय किया । घीरे-घीरे उसने ऊटो का 
ममत्व और जिम्मा छोड़ दिया । एक रोज अचानक देखा 
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गया कि हीरा ते दाढ़ी और पट्टे दोनों सफ़ा करवा डाले । 
धीरे-घीरे उसने योद्धा का स्वाग छोड़ना शुरू कर दिया । 
हीरा था बड़ा मितव्ययी । साठी पार करने तक तो 
उसके पास पाँच सौ की पूँजी जुट यई थी । एक रुपया 
माहवार की आमद पर भी वह पूंजीपति बन गया था । 
पर हीरा दिल का भी तो, था झ्ार्दूक । इसलिए उसने 
अब अपना खज़ाना खाली करने का प्रण वर लिया । कान 
की बीरवकछी और पाँव के चाँदी के कड़ों से उसवे दान 
का श्रीगगेश किया । फिर तो धीरे-धीरे अपनी और पूँजी 
भी लूटाने लगा और अस्त में उसने अपना सारा कोष 
खाली कर दिया । पर इस बीच में तो हीरा को नौकरी 
१ रुपया माहवार से २ रुपया माहवार हो गई। और 
इनाम भी समय-समय पर मिलता था । इसलिए हीरा फिर 
पूँजीपति बनने छग्रा। पर हीरा की तमन्ना अब केवल 
इतनी ही थी । वह थी कर्ण-सा दानी बनने की। हीरा 
की व्यवस्था और मितव्ययता इस आला दरजें की थी 
कि उसके पास पचास साल पहले के अपने कपड़े, कम्बल, 
चहर, अंगरखी, इनाम में पाया हुआ शाल, हाथों की सोने 
की चूड---ये सब चीजे ज्यों की त्यों मौजूद थी। पचास 
सार पहले के दो एक वेंत भी ज्यो के त्यों सुरक्षित थे 
- हीश के रहने की एक कोठरी थी जिसे हम छोग 
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हीरा की कोठरी कहते थे | उस कोठरी की रूम्बाई ६ 
फीट, चौडाई ३ फीट और ऊँचाई कुल ६ फीट थी । जगह 
का अभाव न था, पर हीरा ने इसी कोठरी को अपना 
स्थायी स्थान बनाया | और यह कोठरी क्‍या थीं, गागर 
में सागर था । व्यवस्था का एक जीता-जाग्रता चित्र था । 
इस कोठरी में खूँटियों पर वाकायदा हीरा के हथियार 
लटकते रहते थे । एक खटिया थी | उसके नोचे हीरे के 
तमाम कपडे, उसकी तम/म पोशाके थी । न मालूम और 
कितना सामान था । हीरा ने घोरे-धीरे अब अपनी तमाम 
पुरानी चीजो का भी दान करना शुरू कर दिया । और 
एक-एक करके हीरा ने अपने कपडो की बृगची में से सब 
कपड़ो को वित्तरित कर दिया । सोने की तख्ती भी दान 
में दे डाढी । अब हीरा के पास केवछ पहनने भर के 
कपडे रह गये । 

इतना हुआ पर हीरा की सजावट में कोई फर्क नही 
आया । पहले योद्धा का स्वाग सजता था और सब 
साधारण नागरिक का । पर वही पुरानी स्वच्छता, वही 
दिन में दो बार नहाना, वही दो बार कपड़े वदलना। 
कपड़े घोने की कछा तो हीरा को हस्तामलकव॒त्‌ थी। 
इसलिए सफाई में हीरा से कोई वाज्ञी मार ही नहीं 
सकता था | घुलछाई में उसकी दोहरत यहाँ तक फैल गयी 
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थी कि जब कोई वेशकीमती शाल घुछाना होता तो वह 
हीरा के सुपुर्द किया जाता था । 

तो हीरा ने फिर दूसरी वार कोष खाली करना शुरू 
किया और अन्त में सब कुछ दे ही तो डाला । 

बुढापा तो आता ही जाता था। अब तो हीरा ने 
सत्तर पार कर लिया था । आखो की ज्योति कम हो चली 
थी। हीरा ने अब माला हाथ में ले ली। पर शाम को जब 
टहलने निकलता था तब कुछ तो सजावट रहती ही थी, 
हाथ में माला और वेंत भी रहते थे । कधे पर एक स्वच्छ 
गमछा । दूसरे कधे पर, गरमियों मे, घुछी हुईं कमरी पडी 
रहती थी जो यह वताती थी कि हीरा के पास कमरी है 
पर गर्मी की वजह से वह उसे पहनता नही है । 

हीरा की पूँजी फिर बढ़ते छगी और दान भी बढ़ने 
लगा । दिन बीतते जा रहे थे । अब हीरा अस्सी पार कर 
गया । शक्ति धीरे-धीरे घटती जा रही थी । 

उन दिनो की जब में याद करता हूँ तो हीरा का एक 
ही चित्र मेरी आँखो के सामने आता है । स्वच्छ कपड़ें पहने, 
हाथ में माला लिये, हीरा हवेली के गोखे पर बैठा है और राम 
राम कर रहा है। हीरा का अब किसी चीज़ में ममत्व 
नही रहा । पर इन्दोखछे जोहड़े की धाड को हीरा भूछ 
नहीं सका । और न वह भूला धोढिये ऊँट को । यदि कोई 


है 
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इसकी चर्चा कर देता था तो हीरा एक बेर माछा को ताक 
पर रखकर उस पुराने रासे को रस के साथ वर्णन करते- 
करते उसमें तलल्‍लीन हो जाता था। पर इस चर्चा को 
छोड उसे और कोई चीज़ में ममत्व नही रहा। और माला , 
तो उसकी दिन रात चलती ही थी। अब हीरा ने देख 
लिया कि अत आगया। ऊँटो की कई यात्रायें हीरा ने 
की थी। अब उसकी जीवन-यात्रा का भी अत हो चला 
था ऐसा जानने में हीरा को कोई कठिनाई नही हुई। 
चौरासी साल तक हीरा ने अपने भौतिक शरीर में वास 
५ किया। एक दिन हीरा ने अपना जीवित श्राद्ध करके फिर 
तीमरी बेर अपना कोष खाली कर दिया और उसके कुछ 
ही दिन बाद चल बसा | * 
क्या शान की जिन्दगी हौरा ने वसर की ! हीरा का 
थे कोई रासा है, न कोई महाभारत है। पर हीरा का शौरये 
किस वीर से कम रहा ? अभिमन्यु की शोहरत इसलिए फैली 
कि वह अकेला व्यूह मे घुस गया और वीरोचित मृत्यु का 
उसने आलिंगन किया। पर हीरा भी तो क्षकेला चौदह से 
लड़ा । यदि जीता नही तो इसमें हीरा का क्या दोष ? 
और दान में भी तो कर्ण से बयो कम ? कर्ण का महा- , 
भारत में बड़ा स्थान है। और हीरा का कोई अंथ नही 
बना इसी बुनियाद पर हीरा परख में कम नही उतर 
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सकता । तीन बार हीरा ने अपना खजाना खाली कर 
दिया । यह उदारता कर्ण से किस बात मे कम उतरती 
थी ? और हीरा की वफ़ादरी तो लाजवाब । बड़े-बड़े 
इलोकों से भरे ग्रथो से चौधिया जाने से यदि हम इन्कार 
करे तो मे कहूँंगा कि हीरा का शौयें, उसकी दान-शूरता 
और उसकी वक़ादारी बेमिसाल चीज़े हे । 
हीरा मर गया । उसकी छोटी-सी स्मृति हरपाणे 

जोहड़े में एक कई और एक कोठरी के रूप में आज भी 
खड़ी है । बडे-बड़े स्मारको के सामने यह तुख्छ यादगार 
नाचीज है । पर इसके पीछे जो शान है उसकी भी वो 
कोई वकत हूँ ? यदि इस यादगार में जिन्दा जबान होती 
तो वह कह उठती : 

“यहाँ सोता है एक तुच्छ प्राणी 

जिसका शरीर था झुपे का; 

जिसका सर था सोने का; 

ओर जिसका दिल था हीरे का ।” 
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